अस्तावना' 


महषि की यह जीवनि प्रारम्भ॑ में आयसमाज के इतिहास 

के द्वितीय खण्डरूप में लिखी गई:थी। अब इसे प्रथक प्रकाशित 

किया जा रहा है। आशा है, इससे समय की एक बड़ी 
प्रावश्यकता पूर्ण होगी। 

इस जीबनि के मुद्रित होने के समय में श्रस्वस्‍्थ ही 

रहा हूँ, इसके प्रफ देखने तथा मुद्रण के, निरीक्षण का 

बोक चि० धीरेन्द्रकुमर १९ रहा है। अन्तिम दो परिच्छेद 

उन्हीं द्वारा: संग्रहीत हुए हैं। उन परिच्छेदों से पुस्तक की 
उपयोगिता बढ़ूँ गई है । 
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जन्म ओर पवेराग्य 


काठियावाड़ प्रान्त में मोरवी राज्य के टंकारा नामक छोदे 
! ग्राम में अम्बाशंकर नाम का एक ओदीच्य ब्राह्मण रहता था । 
१८८१ विक्रमी के पोष मास में उसके यहां एक बालक ने जन्म 
लिया। बालक का नाम मूलशंकर रखा गया। सन्‍्यास लेने 
पर इसी मूलशंकर का नाम दयानन्द हुआ । अम्बाशंकर के यहां 
आओदीच्य ब्राह्मण होने पर भी भिक्षाप्रत्ति नहीं थी, लेन-देन का 
व्यवहार होता था; ओर रियासत की ओर से जमादारी भी प्राप्त 
प्री, जो तहसीलदारी के बराबर थी । 
इस प्रकार एक पुराने ढंग के सामान्य घर में दयानन्द का 
अन्म हुआ। यह जानने का कोई भी उपाय नहीं है कि दयानन्द 
के माता-पिता किस स्वभाव के थे। यह भी नहीं जाना जा 
सकता कि बालक मूलशंकर पर प्रभाव डालने वाले गुरुओं में 
से कोई ऐसा भी था, जिसे “असाधारण” कह सके। प्रारम्भिक 
जीवन की घटस्वाओं के बारे में इमें जो कुछ भी पता चलता है, 
स्वामी दयानन्द का अपना कथन ही उसका साधन है, दूसरा कोई 
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नहीं । गुजरातियों में सन्तान-प्रेम बहुत श्रधिक होता है। परम- 
हंस दयानन्द डरा करते थे कि 'कहीं मेरा परिचय पाकर सम्बन्धी 
लोग न घेर बेठे ।! इस डर से वह अपने जीवन के प्रारम्भिक 
भांग का अधिक परिचय नहीं दिया करते थे। यदि उनके परि- 
वार और शेशवाबस्था के वृत्तान्त जानने का कोई साधन होता 
तो निःसन्देह हमें कई मंनोरञ्ञक बाते जानने का अवसर मिंलता। 
संसार में आकरिमिक कुछ भी नहीं है। जिन घटनाओं को हम 
श्राकस्मिक कहते हैं, उन्हें समझने की शक्ति नहीं द्ोती या साधन 
नहीं होते । शक्ति या साधन के अभाव से बाधित होकर हम अपने 
अज्ञान को आकस्मिक' शब्द के आवरण में छिपाने का यत्न 
करते हैं। दयानन्द के चित्त में जो जो विचार-तरंगें उत्पन्न हुई , 
जो-जो क्रान्तियां खड़ी हुईं, वह आकस्मिक नहीं थीं, तथापि 
हमें यह मान लेना चाहिए कि उनके कारणों पर पूरा प्रकाश 
डालने के साधनों का अभाव है । हम नहीं जानते कि मूलशंकर 
के प्रारम्भिक गुरु कोन थे, श्रीर न हमें यही ज्ञात है कि उसके 
खेल के साथी किस श्रेणी के थे ? यह जानने का कोई उपाय 
नहीं है कि दयानन्द में जो दृदता शोर निरभेयता थी, वह माता 
की ओर से प्राप्त हुई थी या पिता की और से ९ श्रस्तु। जो 
नहीं जाना जा सकता, उसे छोड़ कर हम उसकी ओर दृष्टि डालते 
हैं जो जाना जा सकता है । 

आठवें वर्ष में मूलशंकर का यशज्ञोपवीत संस्कार किया 
गया, ओर गायत्री, सन्ध्या, रुद्री आदि कृण्स्थ क़राये गये । 
प्रतीव होता है कि मूलशंकर को स्मरण-शक्ति प्रारम्भ से दी 
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अच्छी थी। वह स्मरण-शक्ति प्रचार के दिनों में दयानन्द को 
प्रतिपक्षियों के लिये असह्य बना देती थी। प्रचार के काय में 
कई पंडितों की अपेक्षा वह ऋषि की अ्रधिक सहायता करती थी। 
मूल शंकर के पिता स्वभाव में कुछ रूखे ओर कड़े प्रतीतः होते 
हैं। सम्भव है, रियासत की ओर से उन्हें तहसीलदारी का काये 
सोॉपा .. 9 जिसके प्रभाव से उनके स्वभाव में उप्रता आगई 
हो। उधर मूलशंकर की माता प्रेममयी प्रतीत होती हैँ। बह 
बच्चे से वेसा ही लाड़ करती थीं, जेसा लाड़ प्रायः माताय किया 
करती हैँ। मुलशंकर के अन्य सम्बन्धियों के विषय में हम इतना 
ही जानते हैं कि उस का एक चचा था जो बहुत स्नेह करता था, 
ओर अपनी छीटी बहिन से भी बालक का बहुत प्रेम था । 

एक ब्राह्मण के बालक को जसी प्रारम्भिक शिक्षा मिलनी 
चाहिए, वह मूलशंकर को भ्राप्त होती रही । १४ वर्ष की आयु तक 
बह यजुबंद संहिता कण्ठसथ कर चुका था, व्याकरंण में भी उसका 
प्रवेश हो गया था। इतना पढ़-लिख लेने पर मूलशंकर के 
गुरुओं ने यह सम्मति बनाई कि अब वह इस योग्य हो गया है 
कि कुलक्रमागत धार्मिक कृत्यों में भी भाग लेने लगे। १८६७ 
विक्रमी की माघ वद़ी १४ को शिवरात्रि का ब्रत था। शायद ही 
कोई पुराने ढड्ग का हिन्दू घराना होगा, जहां यह ब्रत न माना 
जाता हो । शिषरात्रि की रात को शिव का अचेन होता है और 
लंघन करना पड़ता है। अन्न ओर नींद-दोनों का इकट्ठा दी 
लंघन अधिक पुण्यजनक समम्ा जाता है। अनुभवी लोग 
जानते हैं कि बालकों के लिए इनमें से एक चीज का लंघन भी 
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संम्भव नहीं है; फिर जब दोनों का यत्न किया जाय तो केसा 
डराबना बन जाता है। मूलशंकर के सामने जब शिवरात्रि का 
ब्रत रखने का प्रस्ताव किया गया; तब वह पहले राजी नहीं हुआ। 
कीई खास लाभ दिखाई दिये बिना कोई बालक भूख श्र नींद 
से लड़ने को तेयार नहीं होता । इन दो शत्रुओं से युद्ध करना 
तो जवानों भ्रोर बूढ़ों के लिए भी दुष्कर हे -- मूलशंकर तो 
अमी १४ साल का विद्यार्थी था। माता ने बालक की अनिच्छा 
में दो एक युक्तियां देकर सहायता की। 'लड़का श्रभी छोटा है, 
इसे दिन में चार बार खाने की आदत है, यह केसे भूखा रहेगा ? 
रात को यह अंधेरे से पहले ही सो जाता है, रात भर केसे 
ज़ागेगा ?” हम कल्पना कर सकते हैं कि माता ने प्रेमवश होकर 
शेसी ही युक्तियां दी होंगी । 


तब पिंता ने बालक की कल्पना-शक्ति को अपना सहायक 
बनाने का यतन किया । शिव का माहात्म्य सुनाया, शिवरात्रि 
की पुराणों में गाई हुई महिमा बताई ओर ख्गे के सुन्दर 
दृश्य खंच कर कोमल प्रतिभा को उत्तेजित करने का यत्न 
किया । यत्न में सफज्नता हुईं। मूलशंकर शिवरात्रि का ब्रत 
रखने के लिये तय्यार हो गया। नियत समय पर पुजारी और 
गृहस्थ लोग मन्दिर में पहुंच कर पूजा आदि कार्यों भें जग 
गये । मूलशंकर अपने पिता के साथ बेठा हुआ सब कुछ 
देख ओर सुन रहा था । उसका हृदय दिन में सुनी हुई 
कहानियों से पू्े था, विश्वास और श्रद्धा का अंकुर उत्पस्न 
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हो गया था, आशा और सम्भावना से प्रेरित होकर वह ब्रत 
का पूरा पुण्य लूटने के लिये तेयार हो बेठा था । 

पूजन हो गया । पुजारी ओर गृहस्थ लोग जागरण के 
लिये बेठ गये । धीरे-धीरे आंखें मुँदने लगीं, सिर झुकने 
लगे, लोग एक दूसरे के कन्चे या छाती पर सिर धरकर 
लुढ़कने लगे । कुछ ही घण्टों में मन्दिर में सन्नाटा हो गया 
ओर जो लोग रात भर जग कर पुण्य लूटने का संकल्प किये 
बेठे थे, वे निद्रा देवी की सुखभयी गोद का आनन्द लेने 
लगे । सब सो गए -- केवल एक भक्त जागता रहा । वह 
भक्त बालक मूलशंकर था । उसकी दृष्टि बराबर शिवलिंग 
पर गड़ी हुई थी । बह उस अद्भुत शक्ति-सम्पन्न देवता की 
ओर चावभरी नजर से देख रहा था । देखता कया है कि 
मन्दिर में सन्नांठा पाकर चूहे बिलों से निकल आये हैँ; मूर्ति के 
इदे गिदे चावल आदि के जो दाने पड़े हैं, उन्हें खा रहे हैं, 
ओर बीच-बीच में ऊपर भी चढ़ जाते हैं । मूलशंकर ने 
सोचा कि जो महादेव बड़े-बड़े दानवों के व्यतिक्रम को 
नहीं सह सकता ओर त्रिशूल लेकर उनका संद्दार करता है, 
वह इन मूसों को सिर पर चढ़ने से तो अवश्य रोकेगा। और 
कुछ नहीं तो सिर हिला कर ही उन्हें भगा देगा, परन्तु 
उसने आश्चय ओर विम्मय से देखा कि वह पत्थर पत्थर ही 
रहा, दिला जुला नहीं'। तब क्‍या यह पत्थर ही वह शिव 
है, जो केलाश पर निवास करता है; जिसमें संसार का 
संहार करने की शक्ति है, जिसके त्रिशुल की ज्योति से दानवों 
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के कलेजे कांप जाते हैं ? वह कोई और द्वी शिव होगा -- 
इसमें ओर उसमें अवश्य भेद है । ये सब विचार मूलशंकर 
के, तीत्र प्रतिभा से संस्कृत मन में उठने लगे! वह दिन में 
शिव-माहात्म्य सुन चुका था, उसे वह याद आने लगा, ओर 
जो कुछ देखा उसकी रोशनी में सुना हुआ महात्म्य निमल 
प्रतीत होने लगा । 

चिन्तित मूलशंकर ने शंका निवृत्त करने के लिए पिता 
को जगाया । बिता के पास प्रतिभाशाली पुत्र के गहरे प्रश्नों 
का उत्तर कहां था ? वह जिज्ञासु की जिज्ञासा को ठप्त न कर 
सका । मूलशंकर निरुत्साहित होकर मन्दिर से घर चला 
आया ओर प्रेममयी मां से अपनी भूख की शिकायत की । 
मैं तो पहले ही कहती थी कि तू भूखा न रह सकेगा! -- इत्यादि 
बहुत सी बाते माता ने कही होंगी। माता ने पुत्र को पेट भर 
कर खिला दिया ओ्रोर बिस्तर पर सुला दिया । 

यद्द घटना मूलशंकर के जीवन में मौलिक परिवतेन 
उत्पन्न करने का कारण हुई । मूर्ति-पूजा पर से उसकी श्रद्धा 
उठ गई । कई लोग आशंका किया करते हैं कि इतनी छोटी 
सी बात ओर वह भी इतनी छोटी सी अवस्था में -- इतना 
भारी परिणाम केसे उत्पन्न कर सकती थी ? अनुभव से देखा 
गया है कि ऐसी छोटी बातें छोटी अवस्था में ही इतना प्रभाव 
उत्पन्न करती हैं । उस समय बालक की घुद्धि बड़ी नमे देती 
है । उस पर छोटा सा भी आघात प्रतिक्रिया को उत्पन्न 
कर देता है। बढ़ी अचस्था में बुद्धि कठोर दो जाती है, प्रतिभा 
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अनुभवों के बोक से दब जाती है; ओर बहुत सी घटनाएँ 
जो बालक के हृदय में नई होने के कारण उत्तेजना उत्पन्न 
करती हैं, प्रोढ़ के हृदय में बार-बार देखी हुई होने के कारण 
कुछ भी प्रभाव उत्पन्न नहीं करतीं । इस घटना के पीछे 
सूर्तिपुजा से मूलशंकर की श्रद्धा उठ गई । उसने चचा ओर 
माता की सिफारिश पर पिता से पूजापाठ के कार्यों से छुट्टी 
लेली ओर पठन-पाठन में जी लगा दिया। इस समय दो 
ऐसी घटनायें हुईं, जिन्होंने मूलशंकर के सच्छ दर्पण के 
समान हृदय पर स्थायी प्रतिबिम्ब छोड़ दिया। उन घटनाओं 
का वन चरित-नायक की अपनी भाषा में ही सुनाना उत्तम 
होगा । ऋषि ने आत्म-चरित में उनका इसप्रकार वर्णन 
“किया है -- “मेरी १६ बरस की अवस्था के पीछे मेरी १४७ 
बरस की बहिन थी, उसको हेजा हुआ, जिसका वृत्तान्त यों 
है। एक रात जबकि हम एक मित्र के घर नाच देखने गए 
हुए थे, तब अचानक नोकर ने आकर खबर दी कि उसे देजा 
हो गया । हम सब तत्काल वहां से आए। वेय बुलाए गए, 
आओपषधि की, मगर कुछ फायदा न हुआ चार घण्टों में उसका 
शरीर छूट गया । में उसके बिछौने के पास दीवार से आ- 
सरा लेकर खड़ा था । जन्म से लेकर इस समय तक मैंने 
'पहिली बार मलुष्य को मरते देखा था । इससे मेरे दिल को 
बड़ा कष्ट हुआ ओर मुमे! बहुत डर लगा, ओर मारे डर के 
सोचने लगा कि सारे मनुष्य इसी प्रकार मरेंगे, ओर ऐसे ही 
मैं सी मर जाऊंगा । सोच-विचार में पड़ गया कि जितने 
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जीव संसार में हैं उनमें से एक भी न बचेगा, इससे कुछ ऐसः? 
उपाय करना चाहिए कि जिससे जन्म-मरण रूपी दुःख से यह 
जीव छूटे ओर मुक्त हो । अर्थात्‌ इस समय मेरे चित्त में 
बेराग्य की जड़ जम गई।” 

सब लोग रोने लगे, परन्तु वेराग्य की लहर में बद्दते हुए 
मूलशंकर की आंख से आंसू न निकले। बालक मूलशंकर रोने 
की चिन्ता में नहीं था; वह सदा के लिये रोने से बचने का 
उपाय ढूंढ रहा था। इस घटना से मूलशंकर के हृदय में बेराग्य 
का अंकुर उत्पन्न हो गया। 

दूसरी घटना का चरित-नायक ने इस प्रकार वशन किया 
हे--“जब मेरी अधस्था १६ वष की हुई तब मुझ से अत्यन्त 
प्रेम करने वाले जो बड़े धर्मात्मा तथा विद्वान्‌ मेरे चचा थे, उनको 
हजले ने आ घेरा। मरते समय उन्होंने मुके पास बुलाया, लोग 
उनकी नाड़ी देखने लगे, में भी पास ही बेठा हुआ था, मेरी ओर 
देखते द्वी उनकी शआंखों से आंसू बहने लगे । मुके भी उससमय 
बहुत रोना आया, यहां तक कि रोते रोते मेरी आंखें फूल गई । 
इतना रोना मुके पहले कभी न आया था। उस दिन मुझे ऐसा 
प्रतीत हुआ कि में भी चाचाजी के सहश एक दिन मरने वाला 
हूँ।” तपे हुए लोहे पर चोट लगी। मूलशंकर का हृदय बहिन 
की मृत्यु के दृश्य से पदले ही नम हो चुका था; इस दूसरी चोद 
ने उसे पूरी तरद्द बेराग्य की ओर मुका दिया। 

शिवलिग पर चूहों को कूदता हजारों लोग देखते हैं, परन्तु, 
उसे एक साधारण घटना समभकर नजर अन्‍न्दाज कर जाते हैं'। 
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बहिने और सम्बन्धी किसके नहीं मरते ? परन्तु बेराग्य सब को 
नहीं होता | छोटी सी घटना से इतना बड़ा परिणाम निकालना 
हरेक बुद्धि के लिये सम्भव नहीं है, और असाधारण बुद्धि के 
लिए भी सदा छोटी बाब से बड़ा परिणास निकालना असम्भव 
है। एक फल को गिरते देखकर प्रथ्वी की आक्षण-शक्ति का 
अनुमान सब नहीं कर सकते; पोप की सवारी न जाने कितने 
पादरियों ने देखी होगी, परन्तु ईधाई धर्म में सुधार की इच्छा 
सब के हृदय में उत्पन्न नहीं हुई । विशेष प्रतिभाये ही विन्दु 
से विश्व का अनुमान कर सकती हैं। परन्तु आश्रय यह है कि 
बहुत प्रचण्ड अतिभाय भी हरेक विषय में या हर समय एक 
ही प्रकार से प्रभावित नहीं होती; बुद्धदेव ने रोगी या बूढ़ों को 
देखकर अमर होने का यत्न आरम्भ कर दिया परन्तु बहुत सी 
भोतिक घटनायें देखकर भी वज्ञानिक परीक्षण आरम्भ नहीं 
किये | न्यूटन ने छोटी सी बात से विज्ञान के बड़े बड़े सिद्धान्त 
निकाल लिये परन्तु बूढ़ों या मरतों को देखकर वैराग्यवान्‌ नहीं 
हुए। यह विचित्रता पूव के संस्कारों को सिद्ध करती.दै । पूर्व 
संस्कार ओर अद्भुत प्रतिभा यह दोनों मिलकर संसार में 
आश्वयजनक काय कर सकते हैं। भगवान्‌ के अ्रभीष्ठ अंडे 
काये इन्हीं दो शक्तियों के मेल से हो सकते हैं। मूलशछर 
भी इन दोनों का समावेश था। 

मूलशंकर के हृदय में यह विचार उत्पन्न होने लगा कि 
मुझे भी कभी मरना पड़ेगा। क्या इससे किसी प्रकार बच 
सकता हूँ ?” बह विद्वानों ओर वृद्धों से अमर होने के उपाय 
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पूछने लगा। जब उसके माता-पिता को यह पता लगा तो वह 
उसे बांधने के लिये विवाह कर देने का संकल्प दृढ़ करने लेगे। 
विचारों का इन्द्र युद्ध होने लगा। मूलशंकर ने इस कारागार से 
बचने के लिये कभी काशीजी जाने का भ्रस्ताव किया ओर कभी 
पड़ोस में विद्याभयास समाप्त करने की बात उठाई । उसके माता- 
पिता वेराग्य से डरते थे, इस कारण उनकी ओर से विवाह की 
शीघ्रता होने लगी। ऐसी दशाओं में माता-पिता अपनी अधीरता 
से प्रायः अपना काम बिगाड़ लिया करते हैं । वह छूटने का यत्न 
करने वाली सनन्‍्तान को यथाशीघ्र बांधने का यत्न करते हैं । 
यह अधीरता प्रायः दुःखान्त सिद्ध होती है। मुलशंकर के माता- 
'पिता ने भी अपनी अधीरता से बिगड़ते काम को शीघ्र से शीघ्र 
“बिगाड़ दिया | 


दूसरा पारच्छद 


१ 0००००----३0 


अम्रत की तलाश 


मूलशंकर के जीवन में यह समय विषम परीक्षा का 
था। बह एक पहाड़ की ऐसी चोटी पर खड़ा था; जिसके एक 
श्रोर नीचे उतरने की शाही सड़क बनी हुई थी, ओर दूसरी 
ओर, जिस चोटी पर वह खड़ा था; उससे भी अधिक ऊंची 
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चोटियां दिखाई दे रही थीं। बीहड़ जंगल था, कंटीली पग- 
डरणिडियां थीं, ओर नुकीले पत्थर थे। शाही सड़क पर होकर 
नीचे उतर आना बहुत सुगम था, परन्तु दूसरी ओर जाना 
जान को खतरे में डाज्नना था। सरल मागे मृत्यु-लोक को जाता 
है, उस पर अ्रनगिनत प्राणी बड़ी सरलता से चले जा रहे 
हैं। दुगेम मागे कहां का है ? क्‍या वह अमर-लोक का मारे 
है (“कह नहीं सकते । कई लोग उस मार्ग पर चलना आरम्भ 
करके ऐसी उलमनों में फंसे कि न इधर के ही रहे न उधर के 
ही हुए। बहुत से लोग बीहड़ जंगल में कुछ कदम चल कर 
यह कहते हुए लोट आये, कि 'बस, जाने दो, यह सब ढोंग 
है? राजमाग का उद्देश्य निश्चित है, दूसरी ओर जाना भअमन्धेरे 
में कूदने के समान है। विश्वासी जीव कहते हैं कि दूसरी ओर 
की चोर्टियों पर अमर-लोक है, परन्तु वह किसी ने देखा नहीं । 
उद्देश्य संदिग्ध--माग विकट । क्या इससे अधिक विषम समस्या 
भी हो सकती है ९ 

परन्तु मृलशंकर को इस विषम दशा में अधिक भटकना 
नहीं पड़ा। उसने इस प्रकार विचार किया “एक ओर राजमागे 
है, वह मत्यु का रास्ता है। यह निश्चित है । वह माग नीचे 
की ओर जाता है, यह भी निश्चित है | इस कारण वह देय है| 
दूसरी ओर अमरता की सम्भावना है। नाश के निश्चय से 
बचाव की सम्भावना बहुत अच्छी है। यह विचार कर मूल- 
शंकर ने निश्चित मृत्यु की ओर ले जाने वाले राजमागे का 
एकदम त्याग कर दिया ओर सम्भावित अमर पद को तदक्लाश 
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के लिए कमर कस ली। विवाह का भंकट देख कर उसने 
समझ लिया कि इस संसार का तिलिस्मी द्वार खुल गया 
है। यह तिलिस्मी द्वार हरेक युवा और युवती को अपनी ओर 
बड़े वेग से खेंचता है। जहां द्वार के अन्द्र पांव धरा कि पीछे. 
के फिवाड़ स्वयं ही बन्द हो जाते हैं। पीछे लोटने के लिए 
सीधा रारता बिल्कुल बन्द हो जाता है । दयानन्द ने देखा कि 
द्वार खुल गया हे। उसमें एक पग रखने की देर है । द्वार बन्द 
होते ही अमरलोक एक हल्का सा सपना रह जायगा - पेर 
जंजीरों में बंध जायंगे। 

अमृत के प्यासे मूलशंकर ने, प्रेममय घर ओर सरल 
राजमार्ग को लात मार कर २९ वष की आयु में बीहड़ बन का 
रास्ता लिया। वह ज्येष्ट मास की एक सांक को घर से भाग 
खड़ा हुआ | 

मूलशंकर १६०२ विक्रमी के ज्येष्ठ मास में घर से बाहर 
हुआ, ओर १६१७ विक्रमी के कातिक मास में दण्डीजी के 
पास अथुरा में पहुँचा। इस बीच के १४ वर्षो में उसने एक 
सच्चे जिज्ञासु का जीवन व्यतीत किया। घर से सम्बन्ध तोड़ 
दिया। घर छोड़ने के कुछ मास बाद केवल एक बार सिद्धपुर 
के मेले में एक बैरागी से पुत्र का समाचार पाकर मृलशंकर 
के पिता ने उसे आरा पकड़ा था। जब पिता ने कई ३ सपाहियों 
के साथ आकर पकड़ लिया तब पिता के चरणों में झ्िर भुकाने 
के सिवा क्या चारा था ९ पिता सिपाहियों के पहरे में रखकर मूल- 
शंकर को घर को ओर वापिस ले चले, परन्तु जिसे धुन समाई 
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थी, वह अब केद में फंसने बाला न था। रात के समय 
सिपाहियों को सोते देख मलशंकर फिर भांग निकला। दूसरा 
सारा दिन उसने एक बड़े पेड़ पर छिंप कर बिताया। पिता ऐसे 
बेमुरब्बत पुत्रसे निराश होकर घर वापिस चले गये, ओर 
मलशंकर ने अपना रास्ता लिया। इसके पीछे मलशंकर का 
घर घालों से कभी साक्षात्कार नहीं हुआ । 

मूलशंकर को एक ही धुन थी कि मृत्यु से छूटने का 
उपाय जाना जाय। उसे बताया गया था कि मृत्यु से छूटने 
का उपाय “योग! है। मलशंकर योगी की तलाश में शहर, गांव 
ओर जंगल में भ्रमण करने लगा। पहले पहल तो नया होने 
के कारण उसे ठग साधुओं ने खूब लूटा | ठग ने रेशमी वख्र 
धरा लिये, परन्तु धीरे-धीरे कुछ विवेक होता गया, और वह 
जिज्लासु ठगों ओर सन्तों में भेंद करने लगा।. घर से भागने 
पर पहला काम मूलशंकर ने यह किया था कि सामले नामक 
ग्राम में एक त्रह्मचारी की प्रेरणा से दीक्षा लेकर अपना नाम 
शुद्धचेतन ब्रद्मयदारी रखा। बहुत समय तक जिन्नासु ने 
ब्रह्मचारी रह कर भ्रमण किया परन्तु त्रद्मयारी को उस समय 
गुजरात में सन्यासियों की भांति बना-बनाया भोजन नहीं 
मिलता था, हाथ से बनाना पड़ता था। इससे शुद्धचेतन के 
पठन पाठन में बहुत विध्य होता था। उसने कई सन्यासियों 
से सन्‍्यास लेने का यत्न किया परन्तु थोड़ी आयु देख कर वह 
लोग संकोच करते रहे । नमेंदा नदी के तट पर घूमते हुए उन्हें 
पूर्णानन्द सरस्वती नाम के विद्वान साधु के दशेन करने का 
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अवसर मिला। उनसे भी शुद्धचेतन ने सनन्‍्यास देने की 
प्राथना की। पहले तो उन्होंने कुछ संकोच किया परन्तु और 
साधुओं की सिफारिश आने पर सन्‍्यास देना स्वीकार कर 
लिया | पूर्णानन्द सरस्वती से सन्‍्यास लेकर शुद्धचेतन स्वामी 
दयानन्द सरस्वती बन गया। 

घर से निकल कर कुछ समय तक रवामी दयानन्द ने 
गुजरात में ही अ्रमण किया, वहां से बड़ोदा होते हुए चेतन 
मठ होकर नमंदा के तट पर चिरकाल तक भिन्न-भिन्न स्थानों 
में निवास किया । नमेदा तट से आबू ठहर कर सं० १६१२ 
के कुम्भ पर स्वामी दयानन्द हरिद्वार आये ओर वहां के 
मठों ओर महन्तों की माया का पहली वार दिग्दशन किया । 
हरिद्वार से आप हिमालय की ओर चल दिये ओर सच्चे 
योगी की तलाश में कठिन से कठिन चोटियों पर चढ़ कर, 
गुफाओं में घुस कर ओर घाटियां पार करके सच्चे जिज्नासु 
होने का परिचय दिया । 

इस भ्रमण में दयानन्द ने कई सच्चे ओर भूठे योगियों 
के द्शन किये । भूठे योगियों से उन्हें घृणा उत्पन्न हो जाती 
थी, और सच्चे योगियों से वह कुछ न कुछ सीख ही लिया 
करते थे । चाणोद कल्याणी में वास करते हुए आपका योगा- 
नन्‍द नाम के एक योगी से परिचय हुआ। देर तक स्वामी ने 
उनसे योग की क्रियायें सीखीं । अहमदाबाद में दो ओर 
योगियों से उन्हें योगविद्या सीखने का अवसर मिला। इस प्रकार 
मिले हुए अवसरों से जिश्ञासु ने पूरा लाभ उठाया। 
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हरिद्वार से टिहरी राज्य की ओर जाते हुए स्वामीजी 
को तनत्र ग्रन्थ देखने का अवसर मिला । उन ग्रन्थों को देख 
कर आपके चित्त में इतनी घृणा हुई कि वह फिर अनेक नई 
व्याख्यायं सुनकर भी दूर नहीं हुईं । टिहरी से विद्या और 
योग की धुन में मस्त स्वामी ने केदारघाट, रुद्रप्रयाग, सिद्धाश्रम 
आदि का भ्रमण करते हुए मठों ओर मन्दिरों की दुर्देशा को 
अच्छी तरह देखा । तुँगनाथ की चोटी पर चढ़ते हुए उन्हें 
आशा थी कि ऊपर कुछ अच्छा दृश्य देखने को मिलेगा; 
वहां पहुँच कर भी देखा तो बेसा ही मन्दिर, बेसे ही पुजारी 
-- सब लीला मेंदान जेसी ही थी । गुप्तकाशी का दौरा 
लगा कर श्री दयानन्द सरस्वती ओखी मठ में पहुंचे । ओखी 
मठ हिमालय का बड़ा प्रसिद्ध भठ है । वहां की गुफाओं में 
जिज्ञासु ओर सच्चे महात्माओं की बहुत तलाश की, परन्तु 
वहां भी चरस ओर सुल्फे के धुएं से सब कुछ आच्छन्न ही 
दिखाई दिया। 

यहां के एक महन्त ने स्वामीजी से बातचीत करके 
यह संकल्प किया कि उन्हें अपना मुख्य चेला बनाकर उत्तरा- 
धिकारी बनाये । ऐसा भव्य ओर पठित शिष्य उसे कहां 
मिलता । उसने अपना भाव दयानन्द के सामने प्रकाशित 
किया ओर यह भी बताया कि मठ के साथ द्रव्य की राशि 
भी कुछ कम नहीं है । दयानन्द ने उत्तर दिया कि “यदि 
मुझे धन की .अभिलाषा होती तो में अपने बाप की सम्पत्ति 
को, जो तुम्हारे इस माल ओर दोलत से कहीं बढ़कर थी, 
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न छोड़ता |, फिर भी दयानन्द ने कहा कि जिस उद्देश्य 
से मेने घर छोड़ा, और सांसारिक ऐश्वयं से मुह 
समोड़ा, न तुम उसके लिये यत्न कर रहे हो, और न 
तुम्हें उसका ज्ञान है । फिर तुम्हारे पास मेरा रहना किस 
प्रकार सम्भव है ।” यह सुनकर महन्त ने पूछा कि 'वह कोनसी 
बरतु है जिसकी तुम्हें खोज है और तुम इतना परिश्रम उठा रहे 
हो ९” दयानन्द ने उत्तर दिया कि "में सत्य योग-विद्या और मोक्ष 
की खोज में हूं श्रोर जब तक यह प्राप्त न होंगे, तब तक बराबर 
देशवासियों की सेवा करता रहूँगा।! 

मठ के महन्त के पास घन था, ऐश्वय था; परन्तु न सत्य 
था; न योग था ओर न मोक्ष का उपाय था -- इस कारण वह 
जिल्लासु दयानन्द को न बांध सका। ओखी मठ से जोशी मठ 
होते हुए आप बदरीनारायण गये। आपने सुन रखा था कि 
बदरीनारायण के आस-पास योगी रहा करते हैं। बदरीनारायण 
को योगियों से बिल्कुल शून्य पाकर योग के अभिलाषी द्यानन्द 
ने आसपास की चोटियों ओर गुफाओं में खोज करने का 
संकल्प किया। चारों ओर बर्फ पड़ी हुई थी। नदियों का पानी 
नुकीले पत्थरों में से होकर बहता हुआ रास्तों को रोक रहद्दा था। 
दयानन्द ने इन कठिनाइयों की पर्वाह न करते हुए खोज जारी 
रखी। घूमते घूमते आप अलकनन्दा नदी के किनारे पहुंचे ओर 
उसे पार करने के लिये पानी में घुस गये। इसी नदी में किसी 
किसी ठिकाने घुटने तक जल था, और कहीं कहीं: गहराई बहुत 
अधिक थी। चोड़ाई कोई १० हाथ के लगभग होगी। पानी 
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बफ के समान टंडा था, और बीच-बीच में नोकदार पत्थर 
ओर बफे के टुकड़े भी बिखरे हुए थे। शरीर पर कपड़ा बहुत 
हल्का था, ओर पांब बिल्कुल नंगे थे। स्वामी दयानन्द की दशा 
बहुत ही शोजनीय होगई । पानी के अन्दर कुछ समय के लिए 
तो वह बिल्कुल मछित से हो गये, परन्तु थेये से अपने आपको 
बचाये रखा। किसी प्रकार पार तो हुए पर एक ओर सर्दी, 
दूसरी ओर भूख । पांव पत्थरों से छिल गये थे, ओर लहू जारी 
हो गया था। आगे जाने की हिंम्मत न रही -- परन्तु वहां 
ठहरकर रात बिताने में भी मृत्यु का सामना था। उस समय 
परमात्मा की कृपा से भक्त को सहायता मिली। दो पहाड़ी 
राही ऊपर आ निकले; यद्यपि वह पहाड़ी दयानन्द को साथ 
न ले जा सके, तो भी कुछ ढारस बंध गया। थोड़ी देर 
सुस्ता कर स्वामी जी उठ खड़े हुए, ओर बसुधा तीथे पर कुछ 
विश्राम करके बदरीनारायण को लीट गये। 

बदरीनारायण के आसपास योगी के दशन करने की 
अभिलाषा में निराश होकर जिज्ञासु ने स्थल की ओर मंह 
सोड़ा । रामपुर, द्रोय सागर ओर मुरादाबाद होते हुए आप 
गढ्सुक्तेश्वर पहुँच गये। गंगा के किनारे घूम रहे थे। प्रवाह 
में बहता हुआ एक मुर्दा उन्हें दिखाई दिया। दयानन्द ने दृठ- 
योग पभ्रद्ीपिका श्रादि में शरीर के अ्र/भ्यन्तर अंगों के सम्बन्ध 
में घहुत कुछ पढ़ रखा था। उसके सत्यासत्य निर्णय का 
उचित अवसर जानकर आप पानी में कूद पड़े और मुर्दे को 
किनारे पर खेंच लिया । लाश किनारे पर रख कर चाकू से 
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चीर फाड़ की तो उन ग्रथों में लिखे हुए शरीर-बगन को बहुत 
अशुद्ध पाया। असत्य से भरे हुए प्रन्थों का बोक उठाने से 
कोई लाभ न देख कर दयानन्द ने उन सब को फाड़ कर 
गंगा-प्रवाह के अपेण कर दिया। 

गंगा-तट का भ्रमण करके स्वामीजी दक्षिण की ओर 
/जा निकले और बहुत दिनों तक नमेदा के तट पर धूमते रहे । 
वहां बड़े-बड़े घने जंगल हैं। एक जंगल में आपका एक बड़े 
भालू से सामना हो गया। भालू को देखकर वह डरे नहीं, भ्रत्थुत 
अपना सोंटा उठाकर उसकी ओर को बढ़ाया। सोंटे से डरकर 
चिघाड़ता हुआ वह भालू जंगल में भाग गया। एक बार घने 
जंगल में घूमते घुमते आपको रात हो गई । अंधेरे में कहीं ठहरने 
का स्थान ढुंढते ढूंढते जंगल में कुछ कुटियां दिखाई दीं। पास 
जाने पर कोई जागता हुआ प्राणी न मिला। तब रात भर 
आपने एक वृक्ष पर बेठकर गुजारी । प्रातःकाल जब ग्रामवासियों 
ने एक सन्‍्यासी को देखा तो रात के कष्ट के लिये बहुत क्षमा 
मांगी ओर उचित आद्र-सत्कार किया । 

नमेदा के तट पर दयानन्द ने लगभग तीन वर्ष भ्रमण 
किया। अ्रमण में आपने सुना कि मथुरा में एक योगी ओर 
विद्वान दण्डी रहते हैँ । योग ओर विद्या के अभिलाषी ने यह 
समाचार सुन॒ते ही मथुरा की ओर मंह समोड़ा ओर कार्तिक सुदी 
२ सं० १६७६ तदनुसार १४ नवम्बर १८६० के दिन मथुरा में 
स्वामी विरजानन्द जी का दरवाजा जा खटखटाया । 

पन्द्रह वर्षों तक जिन्नासु द्यानन्द ने पहाड़ों ओर मेदानों 
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को नाप डाला, इतने शारीरिक कष्ट सद्दे ओर तपश्चर्या की--यह 
सब किस लिये? सत्य-योग ओर मोक्ष की प्राप्ति के लिये। 
परन्तु न हिमालय की सर्दी में दिल की आग बुकी ओर न गंगा 
व नमेंदा के जलों ने ज्वाला को शान्त किया। अब जिश्ञासु 
दण्डी स्वामी के द्वार पर बिद्या के स्रोत में हृदय का ताप बुझाने 


पहुँचता हे--चलो पाठक | देखें कि उसे कहां तक सफलता 
प्राप्त होती हे । 


तीसरा पारिच्छेद 
बह 0(0००००-०---३0 “कर 
विद्या के लोत में स्नान 

यह स्वामी विरजानन्द जी कौन हैं ९ पंजाब में कर्तारपुर 
के समीप गंगापुर नाम का एक ग्राम था, उसमें नारायणदत्त नाम 
का सारस्वत आाह्यण रहता था। दयानन्द के गुरु श्रीविरजानन्द 
दर्ण्दी ने उसी के घर जन्म लिया था। बचपन से ही बालक पर 
आपत्तियों का आक्रमण आरम्भ हुआ। ४ वषे की आयु में 
चेचक ने चाम की आंखे शक्तिहीन कर दीं ओर 2१२वंं वैष में 
बालक के माता-पिता होनहार बच्चे को अनाथ छोड़कर परलोक 
सिधार गये। बालक के पालन-पोषण का बोर बड़े भाई के 
कन्धों पर पड़ा। बड़ा भाई साधारण दुनियादार भाइयों की 
भांति नासमक था। वह एक अन्घे ओर अतएवं अनुपयोगी 
भाई की पेट-पालना में कोई विशेष लाभ नहीं देखता था। भाई 


शोर भावज की कृपा से तंग आकर शीघ्र ही बालक को घर 
छोड़ना पड़ा | 
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घर से भागकर प्रतिभाशाली युबक ऋषिकेश ओर हरिद्वार 
पहुँचा ओर वर्षो' तक विद्याष्ययन तथा तपश्चर्या द्वारा अपनी 
झात्मा को संस्कृत करता रहा। हरिद्वार में ही स्वामी पूर्णानन्द 
सरस्वती की दया से उसे सन्‍्यास मिला | सन्‍्यासी विरजानन्द 
विद्या की तलाश में हरिद्वार, कनखल, काशो, गया आदि में 
चिरकाल तक घूमते रद्दे ओर विद्वानों से व्याकरण तथा अन्य 
शाझ्रों का अध्ययन करते रहे। अम्रत के प्यासे ऋषि दयानन्द 
के गुरु बनने का अधिकार उसी तपस्वी को हो सकता था, जिसने 
एक उद्देश्य के लिये तपस्या की हो, किसी उत्तम पदा्थे की खोज 
में कोने कोने छान मारे हों। इस दृष्टि से देखें तो स्वामी बिरजा- 
नन्‍द जी ऋषि के गुरु बनने के पूणतया अधिकारी थे । 

विद्याध्ययन कर लेने पर दण्डीजी ने विद्याथियों को 
पढ़ाना आरम्भ किया। उनके यश का विस्तार चारों ओर 
होने लगा; विशेषकर व्याकरण में उनका पाणिडत्य बहुत "ऊंचे 
दर्ज का समझा जाता था। उनके पाण्डित्य और मधुर श्लोक- 
गान से प्रसन्‍न होकर अलवर के राजा ने कुछ दिनों तक उन्हें 
अपने यहां रखा। राजा की प्राथना पर दण्डीजी यह शते करके 
अलवर गये थे कि प्रतिदिन राजा ३ घण्टे तक अध्ययन किया 
करेगा। विलासी राजा अपने प्रण को निभा न सका, परन्तु 
सनन्‍यासी ने अपना प्रण निभाया। जिस दिन राजा पढ़ने नहीं 
झाया, उससे अगले दिन दण्डी का श्रासन अलवर से उठ गया। 

कुछ समय रजवाड़ों में बिताकर स्वा० विरजानन्द जी 
ने मथुरा में अपना आसन जमाया । व्याकरण पढ़ने की 
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इच्छा रखने वाले विद्यार्थी दूर देशों से -- यहां तक कि काशी 
से भी -- दण्डीजी के पास आते थे | व्याकरण में दण्डी 
जी का पारिडत्य श्रपूष होगया था । इस समय उनके जीवन 
में एक विशेष परिवतेन करने वाली घटना घटित्न हुई । 
पड़ोस में एक दक्षिणी पण्डित रहता था । वह प्रतिदिन मूल 
अष्टाध्यायी का पाठ किया करता था । दण्डीजी उस समय 
तक सिद्धान्त कौमुदी, मनोरमा ओर शेखर को द्वी व्याकरण 
का आदि ओर अन्त समभते थे । मूल अ्रष्टाष्यायी का पाठ 
सुनकर मानों उनकी आंखे खुल गई । उन्हें प्रतीत हुआ कि 
व्याकरण का ऋषि-निर्णीत क्रम कुछ ओर ही है । अप्टाध्यायी 
के सूत्र-क्रम को देखते ही उनके हृदय में धारणा हो गई कि 
कोमुदीकार का बनाया हुआ क्रम अस्वाभाविक है ओर अष्टा- 
ध्यायी के महत्व को कम करने वाला है ! यह धारणा होते 
ही दण्डीजी ने दीक्षित के ग्रन्थों का ओर उनके साथ 'ही 
अन्य सब श्रर्वाचीन व्याकरण ग्रन्थों का त्याग कर दिया । 
जनश्रुति हैं कि उनका यभुना में प्रवाह कर दिया। अष्टाध्यायी 
का क्रम दण्डी जी को इतना पसन्द आया कि उन्होंने अपने 
शिष्यों के पास जितने श्र्वाचीन अन्थ थे वे सब फिकवा या जलवा 
दिये। अ्रष्टाध्यायी ओर महाभाष्य इन दो को हृदय के 
आसन पर बिठा लिया । 

क्रिया-प्रतिक्रिया का सिद्धान्त संसार में सभी जगह 
पाया जाता है ।- पानी एक ओर को बह रहा है । सामने 
पहाड़ की भारी चट्टान आजाती है । पानी उल्टे पांक 
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भागता है। उसके उल्टे भागने का वेग आगे बढ़ने के वेग 
के अनुपात से होगा । यदि पानी धीमी गति से आगे बढ़ 
रहा था तो धीमी चाल से ही पीछे को लौटेगा, परन्तु यदि 
जल का प्रवाह वेगवान्‌ था तो उल्टी ठोकर भी जोर की 
लगेगी । दण्डीजी के विचार-प्रवाह में भी जोर की ठोकर 
लगी । वह कोमुदी, मनोरमा और शेखर के प्रवाह में बड़े 
वेग से बह्दे जा रह्दे थे । अ्रष्टाध्यायी का मूल सूत्र-क्रम सुनकर 
ओर उसका सरज्ञ सोन्दय देखकर प्रज्ञाचक्ष की आंखें खुल 
गई । उन्हें भान होने लगा कि ऋषि-कृत व्याकरण का 
क्रम कोमुदी के घड़े हुए क्रम से बहुत उत्कृष्ट है । इतना 
उत्तम होते हुए भी सूत्र-क्रम गुम क्‍यों हो गया ९ व्याकरण 
का पठन-पाठन अ्रष्टाध्यायी के क्रम से क्‍यों नहीं होता ९ 
कारण यही प्रतीत होता था कि भट्टोजिदीक्षित ने सिद्धान्त कौ- 
मुदी बना कर सूत्र-क्रम को पीछे फेंक दिया। इससे दण्डीजी 
का सारा असन्‍्तोष भट्टोजिदीजित पर केन्द्रित होगया । 
अषछ्छाष्यायी ओर महाभाष्य से उनका प्रेस ज्यों-ज्यों बढ़ता 
जाता था; भट्टोजिदीलित से त्यों-त्यों उन्हें घृणा होती जाती थी । 

धीरे-धीरे उनके हृदय में यह निश्चय-सा हो गया कि 
जब तक कोमुदी ओर उससे सम्बन्ध रखने वाले प्रन्थों का 
प्रचार नहीं रुक जाता तब तक व्याकरण की ऋषि-कृत पद्धति 
का उद्धार नहीं हो सकता । यह विचार दण्डीजी के मन में 
समा गया, उनके दिल पर सवार हो गया । यही विचार 
दिन का चिन्तन ओर रात का सपना हो गया । एक थार 
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जयपुर के राजा रामसिंह ने दण्डीजी को दरबार में बुलाकर 
अपने यशस्वी होने का उपाय पूछा। ऋषि-कृत ग्रन्थों के भक्त 
दण्डीजी ने उत्तर में यह आदेश किया कि एक बड़ी सभा 
फरके देशभर के विद्वानों को एकत्र करो । सभा में इस 
विषय पर शाख्राथं हो कि व्याकरण का ऋषि-कृत क्रम अच्छा 
है या कोमुदी का ? दण्डीजी ने कद्दा कि में उस सभा में 
सिद्ध करके दिखा दूगा कि ऋषि-कृत क्रम ठीक है ओर कोमुदी 
आदि ग्रन्थ अशुद्धियों से भरपूर हैं। दूसरे एक अवसर पर 
मथुरा के कल्लेक्टर मि० पोस्टली दण्डीजी से मिलने आये । 
मि० पोस्टली ने सभ्यता के तौर पर पूछा कि आप क्‍या 
चाहते हैं, जो हम कर सके ९” दण्डीजी ने उत्तर दिया कि 
यदि आप हमारी इच्छा पूरी किया चाहते हैं तो भट्टोजि 
दीक्षित के सब भ्रन्थों को इकट्ठा करके जलवा दें । यह भी प्रसिद्ध 
है कि दण्डीजी दीक्षित के भ्रन्थों पर शिष्यों के हाथों से 


जूते लगवाया करते थे । 

क्या यह उचित था ९ अप्वाध्यायी या कोमुदी के संबन्ध 
में स्वतन्त्र सम्मति रखना दण्डीजी के लिये स्ंधा डचित 
था। यह उनका अधिकार था | ग्रन्थों की उपयोगिता तथा 
अनुपयोगिता के बिषय में स्वतन्त्र सम्मति रखने का बिंद्वानों 
को पूरा अधिकार है । हम यह भी नहीं कह सकते कि उन 
की सम्मति निमूल थी । श्रष्टाष्यायी की पद्धति का निर्माण 
पाणिनि मुनि ने किया है । सूत्रों का क्रम अष्टाध्यायी का 
आजीवन है । यदि क्रम की उपेक्षा कर दी जाय तो सूत्र व्यथे 
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हैं। अनुशृत्ति असम्भव हो जाती है, 'पिप्रतिषेघे परं कार्य 
बिल्कुल व्यथे हो जाता है ओर पपूवत्राउसिद्धम' का कुछ बल 
ही नहीं रहता । श्रष्टध्यायी के सूत्रों का इतना लघु-काय 
होना क्रम पर ही आश्रित है । उसका सौन्दय, उसका 
गीरव, बहुत कुछ क्रम पर अवलम्बित है । क्रम को छोड़ 
कर यदि सूत्रों को काये में लाया जाय, तो अनुवृत्ति के 
लिये स्मृति पर बोक डालना पड़ता है, 'पर॑ काय' श्रोर 
असिद्धि' का तो अनुमान मात्र लगाया जा सकता है । यह 
कहा जा सकता है कि जो आदमी संस्कृत व्याकरण का 
विद्वान बनना चाहे, वह यदि सिद्धान्तकोमुदी को साथन्त 
पढ़ जाय तो भी सूत्रक्रम से परिचित हुए बिना वह सफलता 
प्राप्त नहीं कर सकेगा । अष्टाध्यायी श्रोर उसके सूत्रों के क्रम 
का अ्रट्ट सम्बन्ध हे । ह 

मुनि विरजानन्द ने देखा कि लोग सिद्धान्त-कौमुदी को 
पढ़ कर सूत्रक्रम की उपेक्षा करते हैं | भट्टोजिदीक्षित के 
देखने में सरल परन्तु वस्तुतः दुगम ग्रन्थ ने ऋषि कृत व्या- 
करण का लोप कर दिया है । उनकी अन्‍्तरात्मा इससे खिन्न 
होकर प्रचलित पद्धति के विरुद्ध विद्रोह करने के लिए खड़ी हो 
गई । विद्रोह के समय प्रायः सीमा का उल्लंघन हो जाता है | दण्डी 
जी के ध्योभ ने भी जब उग्र रूप धारण किया तब मर्यादा का 
खतिक्रमण कर दिया, इसमें सन्देद्द नहीं। ग्रन्थ को नदी 
में बहाने से कभी उसका तल्लोप नहीं हुआ ओर न कभी जूतों 
या पांव के तले रोंदने से उसका प्रचार रुका हैं। परिशाम प्रायः 
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उल्टा ही होता है। आज आरतभूमि में सिद्धान्त-कौमुदी की' 
छपी हुई प्रतियां दण्डीजी के समय की अपेक्षा बहुत अधिक हैं; 
परन्तु इसका यह तात्पय नहीं कि दण्डीजी का यत्न व्यथे गया । 
जिस सत्य का अनुभव उन्होंने किया और अपने शिष्यों को" 
कराया, उसे देश के एक बड़े भाग ने अंगीकार कर लिया हे । 
आज सूत्रक्रम पर श्रद्धा रखने वाले विद्वानों की संख्या ओर मूल' 
अष्टाध्यायी की प्रकाशित प्रतियों की संख्या भी दण्डीजी के समय 
से बहुत अधिक है। सत्य ने अपना प्रभाव पेदा किया है, उसकी 
सहायता में यदि कहीं सीमा का उल्लंघन हो गया था, तो वह 
फल का महत्त्व देखते हुए अब विस्मरण करने योग्य है। जहां 
एक ओर तसका अनुकरण बिल्कुल त्याज्य हे, थहां दूसरी ओर 
बारम्बार उसे दोहरा कर शिकायत करना बुद्धिमत्ता में 
शामिल नहीं है। 

अस्तु । ऐसे दस्डी विरजानन्द जी थे, जिनके द्वार पर 
कार्तिक सुदी २ सं० १६१७ ( १७ नवम्बर १८६० ) के दिन स्वामी 
दयानन्द सरस्वती ने जाकर आवाज दी । परिचय हो जाने पर 
दण्डीजी ने पूछा कि क्या कुछ व्याकरण पढ़ा है ९! दयानन्द 
ने उत्तर, दिया कि 'सारस्वत पढ़ा हूँ'। इस पर आज्ञा हुई कि पहले 
सब अनाष ग्रंथ यमुना में बहा आओ, तब आए ग्रन्थ पढ़ने के. 
अधिकारी हो सकोगे । दयानन्द ने आज्ञा का पालन किया और 
योग्य शुरु के चरणों में बेठकर विद्यामृत-पान का यत्ना 
आरम्भ किया | 

स्वामीजी का विद्यार्थीजीवन श्रनुकरणीय था । प्रातः 
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काल उठ कर नित्य क्रिया से निबृत्त होकर पहले गुरु के लिये 
नदी से जल लाते थे, फिर अपने सन्ध्योपासन के पीछे पढ़ने में 
लग जाते थे । प्रातः काल कुछ चने चबा लेते थे; जो 
उन्‍हें ढुर्गा खत्री की कृपा से श्राप्त होते थें। मथुरा के बहुत से 
विद्यार्थियों के भोजन का प्रबन्ध बाबा अ्मरलाल जोशी की ओर 
से था, स्वामी जी के भोजन का प्रबन्ध भी वहीं पर था। रात्रि 
में भी सोने से पहले वह कुछ न कुछ अभ्यास किया करते 
थे, जिसके लिए तेल का मासिक खचे।) ला० गोवर्धन सर्राफ 
से प्राप्त होता था। इसीअ्कार उदार महानुभावों की सद्दायता 
से आवश्यकतायें पूरी हो जाती थीं और शिष्य को गुरु-सेवा 
करते हुए विद्याध्ययन करने का खुला अवसर मिलता था | 
दण्डीजी का स्वभाव उग्र था। कभी कभी बहुत नाराज 
हो जाते थे। शिष्यों के हाथों पर लाठी भी जमा देते थे। एक 
बार स्वामीजी की भी वारी आ गई | कहते हैं कि लाठी की उस 
चोट का निशान स्वामीजी के हाथ पर मरण पयेन्त बना रहा; 
जिसे देख कर वह गुरु के उपकारों का स्मरण किया करते थे | 
'एक बा( छोटे से अपराध पर ड्योढ़ी बन्द कर दी गईं तब योग्य 
शिष्य ने दो हितेषियों से सिफारिश कराई। सिफारिश से 
सन्‍्तुष्ट होकर गुरु ने शिष्य को क्षमा कर दिया । 
स्वामी दयानन्द का जीवन पूरे यति का जीवन था। जिस 
दिन से यह जिश्ञासु बने, उस दिन से मन वाणी ओर 
कर्म से ब्रदह्मयचारी रहने का कठोर ब्रत धारण किया । 
विद्यार्थी जोवन में दयातन्द ने पृणण ब्रह्मचारी रहने का 
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उद्योग किया। एक दिन की घटना है कि आप नदी के तट पर 
सन्ध्या कर रहे थे। ध्यान खुला तो क्या देखते हैं कि एक युवती 
चरणों का स्पश कर रही है। चरणस्पशंं भक्ति से था, परन्तु 
पूणो ब्रह्मचारी ने उतने खीस्पश को भी पाप समझा ओर कई 
दिनों तक एकान्त में जाकर निराहार ब्रत द्वारा हृदय को 
शुद्ध किया । 


दण्डीजी से स्वामी ने अष्टाध्यायी, महाभाष्य आदि व्याक- 
रण ग्रन्थों के अतिरिक्त अन्य आपे प्रन्थों का भी अध्ययन किया। 
इससे यह न समभना चाहिये कि आप ने गुरु से केवल भ्रन्थों 
की विद्या ही प्राप्त की; उस अ्रंथ विद्या से कहीं बढ़ कर वह भाव 
थे, जो उन्हें गुरु से प्राप्त हुए। आधुनिक या अर्वाचीन ग्रन्थों 
को छोड़कर प्राचीन श्राषे ग्रन्थों में श्रद्धा, मृर्ति-पूजा आदि कुरी- 
तियों से वेराग्य, और कठोर संयम -- इन सबके लिये योगी 
दयानन्द गुरु का आभारी था | 

विद्याध्ययन समाप्त हुआ । रीति के अनुसार शिष्य कुछ 
लॉगों की भेंट लेकर गुरु के चरणों में उपस्थित हुआ ओर निवे- 
दन करने लगा कि महाराज मेरे पास ओर कुछ नहीं है जो मेट 
करू, इस कारण केवल आध सेर लॉग लेकर उपस्थित हुआ हूँ । 
गुरु ने कहा --“में तुमसे ऐसी चीज मांगूंगा जो तेरे पास 
उपस्थित है ।” दयानन्द के बद्धांजलि होने पर गुरु ने आदेश 
किया । ( बड़े दुःख की बात है कि गुरु के उस समय के शब्द 
यथाथे रूप में प्राप्त नहीं होते! जीवन-चरित्र लिखने वालों ने 
-णदडी जी के वाक्य अपनी-अपनी रुचि के अनुसार घड़े हैँ। 
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पं० लेखशामजी के सम्पादित किए जीवन चरित्र में जो शब्द्‌ 
दिए गये हैं वह बहुत कुछ स्वाभाविक हैं। यह कहा जा सकता है. 
कि यदि दण्डीजी ने ठीक वह शब्द नहीं कह्टे थे तो कम से कम 
भावाथे वही होगा। वहां दण्डीजी के निम्नलिखित शब्द 
दिये गये हैं ) 

“देश का उपकार करो। सत्‌ शा्त्रों का उद्धार करो। 
मत-मतान्तरों की अ्रविद्या को मिटाओ और वेदिकिधर्म फेलाओ |” 
दयानन्द ने आदेश को अंगीकाए किया। अन्त में आशीर्वाद देते 
हुए दस्डीजी ने ओर भी कहा--मनुष्य-कृत ग्रन्थों में पर- 
मेश्वर ओर ऋषियों की निन्‍्दा है ओर ऋषिकृत भ्रन्धों में नहीं, 
इस कसोटी को हाथ से न छोड़ना । 

इस अमूल्य उपदेश को शिरोधाये करके श्री दयानन्द संन्यासी 
गुरू के द्वार से विदा हुए । जो वस्तु प॑वेत की चोटी पर, बन की 
गहराई में, नदियों के प्रवाह में श्रोर महन्तों के डेरों में ढंढी, पर 
न मिली, वह अमृत के प्यासे दयानन्द्‌ को मथुरापुरी में दंडी 
विरजानन्द के चरणों में मिली। वह वस्तु विद्या ओर विवेक- 
बुद्धि थी। उस वस्तु को पाकर, ब्रह्मचय के तेज से तेजस्वी त्रह्म- 
चारी संसार-त्षेत्र में प्रवेश करता है । पाठक | चलिये हम देखें 
कि बह केसा संसार-क्षेत्र हे, जिसमें उसे कार्य करना है ? 
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चोथा पारच्छेद 


खाण्डव वन 


जिससमय गुरु से आशीर्वाद लेकर दयानन्द ने काय-त्ेत्र 
में पांव धरा, आय-जाति की दशा उससमय मुक्त कण्ठ से चिल्ला 
चिल्ला कर कह रही थी कि मुके एक वेद्य की आवश्यकता हे । 
भारत देश अनज्ञान, पराधीनता; शत्रु और दुःखों के कारण सर्पों 
ओर कांटेदार माड़ियों से भरे हुए खाण्डव-बन के समान दुगम 
ओर बीहड़ हो रहा थरा। उसे आवश्यकता थी एक श्रजुन की, जो 
एक ओर अरणियों की रगड़ से आग निकाल कर दावानल को 
प्रज्बलित करे ओर दूसरी ओर आग बुमाने का यत्न करने वाले 
देवों और असुरों के आक्रमणों का उत्तर देसके। आय-जाति 
की दुदशा उस समय एक सुधारक को बुला रही थी--एक ऐसे 
परखय्ये को बुला रही थी जो उसके पीड़ित अड्जों पर शान्ति देने 
वाला हाथ रख सके । इस परिच्छेद में हम देखेंगे कि उस दु्देशा 
का क्‍या इतिहास और क्या स्वरूप था। अगला सम्पूर्ण भाग, ऋषि 
दयानन्द ने उस दुदेशा के सुधारने का जो यत्न किया, उसके 
अपरण किया जायगा | 

बहुत पहले-ऐतिहासिफ काल,से भी पहले, वेद ओर प्रधान- 
तया वेदिक साहित्य फेबल भारत की सीमाओं में परिमित हो 
चुका था। जो लोग ईरान में बसे या ग्रीस में पहुँचे वह भारतीय 
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आर्यो' के बन्धु थे, परन्तु यह विषय यथाथ इतिहास का होते हुए 
भी कल्पनात्मक है। जिस समय इतिहास के प्रकाश में दुनिया 
अपना मुह उधघाड़ती है, भारतबषे का धर्म ओर सामाजिक सद्जभ- 
ठन ओर सब देशों से भिन्न ही मिलता हे | ऐतिहासिक काल से 
पूवे भारतवर्ष एक जुदा इकाई बन चुका था । यही कारण है कि 
इतिहास हमें भारतवषे के धार्मिक ओर सामाजिक परिवतेनों 
का जितना व्योरा सुनाता है; वह देश की सीमाओं से 
परिमित हे । भारत के धार्मिक परिवतनों का प्रभाव 
सीमाश्रों से बाहिर बहुत ही कम पढ़ता है -- ओर बाहिर 
के घार्मिक परिवतेनों का प्रभाव भारत पर तभी पड़ता है जब उन 
धर्मों के अनुयायी लोग विजेताश्ों के रूप में देश में आ जाते हैं । 

भारत का धन, उसका विस्तार ओर उसकी अन्द्रूनी भिन्नता 
वह सब बातें बाहिर के विजेताओं को खेचती रही हैं । समय 
समय पर बाहिर की लड़ाकू जातियां सस्ता शिकार मारने के लिये 
इस स्वणु-देश पर छापा मारती रही हैं भारत पर मुख्य-मुख्य धावे 
9 श्रेणियों में बांदे जा सकते हैं | पहला धावा सिकन्द्र का था। 
दूसरा धावा उत्तर की अनेक जातियों का था जो सदियों तक जारी 
रहा | कभी हूण, कभी सीथियन और कभी पारसीक लोग भारत 
को जीतने का यत्न करते रहे । तीसरा धावा इस्लाम का हुआ; 
जो पहले के सब धावों से जबरदस्त, सब से अधिक स्थायी ओर 
सबसे भारी असर उत्पन्न करने बाला हुआ।। चोथा धावा यूरो- 
पियन जातियों का है, जो यद्यपि बहुत पुराना नहीं हे तो भी बड़ा 
गहरा है, बड़ा जबरदस्त है ओर इस्लाम से भी भयद्धर है । 


हि 
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भारत के धार्मिक परिवतेनों पर यह चारों आक्रमण बढ़ा 
गहरा असर उत्पन्न करते रहे हैं, परन्तु इसका यह अश्रिप्राय न 
समभना चाहिये कि केवल बाहिर के प्रभाव ही भारत के धार्मिक 
विचारों को हिलाते रहे हैं। समय-समय पर आवश्यकता होने 
पर आन्तरिक प्रतिक्रिया भी उत्पन्न होती रही हे। जाति की 
जरूरत के अनुसार बदले हुए वायुमण्डल के साथ अनुकूलता 
पेदा करने के लिए या बिगड़े हुए ढांचे को सुधारने के लिये ऐसे 
सुधारक पेदा द्वोते रहे हैं जो श्रिगड़ी के बनाने का युत्न करते 
रहे हैं। यदि भारतवर्ष के धार्मिक परिवतेनों का इतिहास देखा 
जाय, तो हमें ज्ञात होगा कि उसमें आंतरिक प्रतिक्रिया ओर 
बाह्य आक्रमण-दोनों का ही प्रभाव है । 


युनानियों के आक्रमण से पूवे जो बड़े-बड़े धार्मिक परिवतन 
हुए, बह मुख्यतया आंतरिक प्रतिक्रिया के ही परिणाम थे। 
ब्राह्मण-अन्धों . के याग-प्रधान धस के विरुद्ध उपनिषदों के ज्ञानवाद 
की प्रतिक्रिया हुई । फिर वही विकार उत्पन्न होने पर बोद्ध-धर्म 
प्रतिक्रिया के रूप में उत्पन्न हुआ | यह दोनों बड़ी-बड़ी प्रतिक्रियाये 
बाहिर के प्रभाव से शून्य थीं। यह केवल श्रन्द्र से उत्पन्न हुई 
थीं। यही कारण था कि वह सब एक ही शरीरी के अह्लों के समान 
परस्पर पूर्णता उत्पन्न करती थीं। आह्यण और उपनिषद्‌ भ्रन्थ 
एक दूसरे के द्वाथ में हाथ डाल कर चलते रहे ओर एक ही पुरुष 
के आंख, कान के सट्श जीवित रहे। उपनिषदों का ऊंचा ब्रह्म 
ज्ञान धीरे धीरे क्रियाहीन ईश्वर-विश्वास के रूप में परिणत हो 
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गया ओर ब्राह्मण अ्न्थों का कर्मकांड हिंसापूण यज्ञ-प्रक्रिया की 
पद्धतियों में तबदील होगया । उस समय महात्मा बुद्ध ने क्रिया- 
त्मकधम का उपदेश देते हुए प्रेम ओर त्याग का सन्देश सुनाया 
ओर एक सावेभौम घम की नींव डाली । 


बुद्ध के पीछे भारत पर सिकन्दर का आक्रमण हुआ। 
सिकन्दर का भारत में निवास बहुत थोड़े समय तक हुआ । उसका 
कोई गहरा प्रभाव दिखाई नहीं देता, तो भी हम दो बड़ी घटनाओं 
मे उसके*दृष्टान्त की छाया देख सकते हैं। चन्द्रगुप्त मोय का 
'साम्राज्य-यत्न सिकन्दर के उदाहरण से प्रभावित हुआ था ओर 
अशोक का धम-साम्राज्य स्थापित करने का उद्योग भी सिकन्द्र 
के सावेभोम विजय के यत्न से प्रभावित हुआ हो तो कोई आश्रय 
नहीं । जेंसे चन्द्रगुप्त का भारतीय साम्राज्य यूनान के अभीष्ट 
भारतीय साम्राज्य का उत्तर था, इसी प्रकार अशोक का धार्मिक 
आक्रमण यूनान की सभ्यता ओर संस्कृति के आक्रमण का 
प्रत्युत्तर था । 


यही दशा हम गुप्त-काज्न में देखते हैं। गुप्त सम्रा्ों का राज- 
'नीतिक साम्राज्य हूणों ओर सीथियनों के आक्रमणों से देश की 
रक्षार्थ एक प्रकार का दुग था। राजनीतिक सड्भठन प्रायः बाहिर 
से आने त्राली चोटों के कारण ही उत्पन्न हुआ करते हैं। गुप्त 
साम्राज्य उत्तर की जातियों की विजय-कामना का फल था। साथ 
ही पुराने त्राह्यण-धम का पौराणिक-घधमम के रूप में सह्ृठन जह्दां 
एक ओर आयं-जाति की आन्तरिक स्थिति को सूचित करने वाला 


नी 
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बाह्य चिन्ह था, वहां साथ ही वह उत्तर दिशा के असभ्य आक्र- 
मणकारियों के प्रभाव से भी हीन नहीं था। पौराणिक धर्म के 
सद्गठन में अन्दर की हलचल ओर बाहिर की क्रिया दोनों ही 
स्पष्ट दिखाई देती हैं । 
बहुत काल पीछे, लगभग ११ वीं शताब्दि के आरम्भ में 
मुसलमानों का भारत पर पूरा आक्रमण प्रारम्भ होता है। इस्लाम 
का भारत पर तब राजनीतिक आक्रमण नही था | वह आक्रमण 
प्रधानतया घार्मिक था; राजनीतिक विजय उसका केवल आनुषंगिक 
फल था । इस्लाम की तलवार भारत को मुसलमान बनाने आई 
थी । आकर देखा तो शिकार को निबेल पाया | छिन्न-भिन्न भारत 
थोड़े ही यत्न मे राजनीतिक पराधीनता में आ गया | तलवार का 
असली उद्देश्य भारत को धार्मिक दृष्टि से विजित करना था। यह 
निश्चय से कहा जा सकता है कि उद्देश्य में इस्लाम को काफी सफ- 
लता प्राप्त नही' हुई | कारण यह कि जहां भारत कई सदियों तक 
पराधीन रह कर भी अपनी सम्मिलित राजनीतिक शक्ति को 
मुसलमानों की राजनीतिक शक्षि के विरोध में खड़ा न कर सका, 
वहां उसने प्रारम्भ से ही अपने धामिक सज्ञठन को समयानुकूल 
परिवर्तित करके आत्म-रक्षा के लिये खड़ा कर दिया था। 
मुसलमानों के सुदीध-काल में भारत के धर्म में हमें जो 
उतराव चढ़ाव दिखाई देते हैं, वह दो प्रकार के हैं । एक ओर बाह्य 
आक्रमण को रोकने के लिये खाइयां खुद रही हैं, दूसरी ओर 
कई स्थानों पर एक विश्वव्यापी सिद्धान्त में इस्लाम ओर हिन्दू-घ् 
को सम्मिलित करने के प्रयत्न हो रहे हैं। इन दोनों ही में हमें 
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बाहिर का असर दिखाई देता है। सती प्रथा, पर्दा, खानपान के 
बन्धन, जाति के कड़े विभाग, छूवछात-यह बार्ड थीं जिनका 
उद्देश्य भारतीय धम की इस्लाम से रक्षा करना था। सदियों तक 
भारतीय धमम इस्लाम के प्रभाव को रोकने के लिये चेष्टा करता 
रहा ओर इसमें कुछ भी भपन्देह नहीं कि जेसी असफलता धार्मिक 
दृष्टि से उसे भारत में हुई, वेसी कहीं नहीं हुई । 

परन्तु जो बांध इस्लाप् की गति को रोकने के जिये बन 
रहे थे, वह हर प्रकार से लाभदायक ही सिद्ध नहीं हुए । उन्होंने 
शुद्ध दवा का प्रवेश रोक दिया, उन्नति ओर विकास के लिये 
गुजायश न छोड़ी ओर धम के बलवान प्रवाह को ऊंचे किनारों 
में घेर कर काई, मच्छुर ओर कीचड़ का घर बना दिया। शत्रु के 
धावे को रोकने के लिये शहर के निवासी चोरों ओर खाई खोद 
लेते हैं, ऊची दीवार च॒न देते हैं, बाहिर जाना-आना रुक जाता 
है। शत्रु अन्दर न आ सके परन्तु शहर के निवासी भी बाहिर नहीं 
जा सकते। उन्नति रुक जाती हे, खानापीना ऋम होजाता है, महामारी 
पड़जाती है। यदि कोई नगर अपनी रक्षा भी करना चाहे ओर महा- 
मारी से भी न मरना चाहे, तो उसके लिये एक ही मार्ग है। वह 
किले से निकल कर शत्रु पर जा दूढे और उसे मार भगाये। दुर्भाग्य 
सेडस समय हिन्दू-धर्म में जान नहीं थी! वह आत्म-रक्षा में लगा 
रहा, इस्लाम पर प्रत्याक्रमण करने का उसने विचार नहीं किया । 
फल यह हुआ कि घर में मदहामारी पड़ गई। १६ वी' शताब्दि 
के मध्य में हम भारत के असली धर्म को जंजीरों से बंधा हुआ, 
दीवारों से घिरा हुआ ओर शहतीरों से दबा हुआ पाते हैं । 
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मुसलमान-काल के अन्तिम भाग में, अकबर की उदार 
धर्म नीति के प्रभाव से कुछ ऐसे भी यत्न हुए जिनका उद्देश्य धम्म 
के विश्वरूप को आगे रखकर हिन्दु-मुसलमान के भेद को मिटाना 
था। भक्त कबीर ऐसे यत्न करने वालों में से मुख्य था। कबीर के 
शिष्य उसके सिद्धान्त का निम्नलिखित शब्दों में वशुन करते हैं- 

सब से हिलिये सब से मिलिये सब का लीजिये नाऊं। 

हांजीं द्ांजी सब से कीजिये बसे आपने गाऊं॥ 

भक्त कबीर के बचनों से ज्ञात होगा कि वह धर्म के व्यापक 
रूप में भेदों को किस प्रकार तिरोहित करना चाहता था। 


कबीर के शिष्य बुलला साहिब ने अपने भूलने में यह 
कविता लिखी है:-- 


जहं आदि न अन्त न मध्य है रे जहं अलख निरञ्ञन है मेला। 
जहं वेद किते बन भेद हैरे, नहिं हिन्दू तुरक न गुरु चेला ॥ 
जहँ जीवन मरन न हानि हैरे, अगम अपार में जाय खेला । 
बुल्ला दास अतीत यों बोलयारी सतगुरु सत शब्द देला ॥ 
मारवाड़ के भक्त दरिया साहिब ने हिन्दू मुसलमान दोनों 
को एक ही पलड़े में डाल दिया है । 
मुसलमान हिन्दू कहा, षट दरसन रह राव। 
जन दरिया निज नाम बिन सब पर जम का दाव ॥| 


दूलनदास जी अपने भूलने में कहते हैँ:-- 


हिन्दू तुरक दुइ दीन आलम, श्रापनी ताकीन में | 

यह भी न दूलन खूब है,करु ध्यान दशरथनन्द का ॥| 
बही कवि सत्तनाम में वेद के विषय में कहते हैं:-- 
तीन लोक तो वेद बखाना। चोथ लोक का मर्म न जाना ॥ 
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भक्तराज धरनीदास जी' कहते हैं:--- 
एक धनी धन मोंरा हों । 

जो धन ते जन भये धनी बहु हिन्दू तुरक कटोरा हो। 

सों धन धरनी सहजहिं पावो केवल सतगुरु के निहोरा हों ॥ 

कबीर तथा अन्य भक्तों का यह यत्न चाहे कितना ही उत्तम 
था; परन्तु उसमें सफलता नही हुई। सफलता न होने का कारण 
स्पष्ट है। भक्त लोग दो ऐसे धर्मों को मिलाना चाहते थे, जिनके 
मिलने में दो बड़ी बड़ी रुकावर्ट थी । पहिली रुकावट राजनीतिक 
थी। मुसलमान विजेता थे, हिन्दू विजित थे। जहां एक ओर 
विजेता विजित के धर्म को तुच्छु मान कर उसके साथ सन्धि 
करने को उद्यत नहीं होता वहां विजित जाति यदि इतिहास ओर 
आत्माभिमान रखती हो तो कभी विजेता के धर्म को स्वीकार करने 
के लिये उद्यत नही' होती | राजनीतिक पराजय से गये हुए आत्म- 
सम्मान को वह धार्मिक ओर सामाजिक त्षेत्र में चोगुने हठ के 
साथ संभालने का यत्न करती है। कबीर ओर उसके साथियों की 
असफलता का दूसरा कारण यह हुआ कि वह ऐसे दो धर्मों को 
मिलाना चाहते थे; जो मोलिक रूप से भिन्न हैं, जिनको आधार- 
भूत कल्पनाये ही जुदा जुदा हैं । 

मिलाने के यत्न निष्फल हुए | हिन्दू-धर्म ने प्रत्याक्रमण 
करने का यत्न न करके आत्मरक्षा के लिये खाई पर खाई खोदी, 
दीवार चनी। यहां तक कि दम घुटने लगा, उचित भोजन के अभाव 
से ढांचा ढीला होने लगा, अंग से अंग जुदा होगया। हारे हुए 
घिरे हुए, भूखे किल्ते में सदा फूट पड़ जाया करती है । हिन्दु-घम 
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के घिरे हुए किले में भी फूट पड़ गई | परिणामतः श्रनगिनत 
मत ओर सम्प्रदाय उत्पन्न होगये जिनकी अ्रधिक संख्या का 
अनुमान इसी से लग सकता है कि वेष्णव, शेव ओर शाक्त 
इन तीन बड़े पन्‍्थों में से केवल वेष्णव के ही निम्नलिखित 
२० सम्प्रदाय थे जो एक दूसरे को भूठा मानते और कहते थे:-- 

(१ ) श्री सम्प्रदाय (२) बल्लभाचारी (३ ) मध्वाचारी 
या ब्रह्म सम्प्रदाय ( ४ ) सनकादिक सम्प्रदाय या 'नीमावत' ( ५) 
रामानन्दी या रामावत (६) राधाबल्लभी (७) नित्यानन्दी 
(८ ) कबीरपन्थी ( ६ ) खाकी ( १० ) मलूकदासी ( ११ ) दादू- 
पन्‍थी ( १२) रमदासी ( १३ ) सेनाई ( १४ ) मीरोबाई (१५ ) 
सखीभाव ( १६ ) चरणादासी ( १७ ) हरिश्व न्द्री ( १८ ) सघना- 
पन्‍थी ( १६ ) माधबी (२० ) बेरागी और नागे सन्यासी । 

शेवों के ७ बड़े सेंद थेः-- 

( १) सन्यासी दण्डी आदि (२) योगी (३) जंगम 
(४ ) ऊध्बे बाहु (५४ ) गूदड़ ( ६ ) रूखड़ ( ७ ) कड़ालिंगी । 

शाक्तिकों के बड़े भेद निम्नलिखित थे:-- 

(१ ) दक्षिणाचारी (२) वामी (३ ) कानचेलिये ( ४ ) 
करारी (४) अधघोरी (६) गाणपत्य, (७ ) सोरपत्य (८) 
नानकपन्थी (६ ) बाबालाली ( १० ) प्राणनाथी ( १९) साध 
(१२) सन्तनामी ( १३ ) शिवनारायणी ( १४ ) शुून्यवादी । 

आायदपण । जून १८८० है० , 

तालिका यह दिखाने के लिए उद्धृत की गई हैं फि 

१६वीं शताब्दि के मध्य में हिन्दू धर्म का ढांचा किस भ्रकाद 
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से बिगढ़ चुका था। भेद बेढब बढ़ गये थे । अ्रनाचार पूरे जोर 
पर था। धम की प्रेरिका शक्ति जाती रही थी । 

भारत का प्राचीन आये धर्म जब इस सडांद की दशा में 

था तब देश पर चोथे विदेशी तूफान का आक्रमण हुआ। 
यूरोपियन जातियां आखेट-भूमि की टोह लगाती हुई भारत 
के समुद्र समीपवर्त्ती सीमाप्रान्तों पर आ पहुंची। उन्हें किस 
प्रकार देश में प्रवेश मिला, किस प्रकार देश की बिगड़ी हुई 
दशा ने उन्हें यहां आधिपत्य जमाने में सहायता दी, किस 
प्रकार अन्य शक्तियों को परास्त करके अंग्र जो ने प्रभुत्व जमाने 
में सफलता प्राप्त की -- यह सब विषय राजनेतिक इतिहास 
के हैं। हमें यहां यह देखना है कि यूरोपियन सफलता का 
प्रभाव भारत के धार्मिक विचारों पर किस प्रकार पड़ा। यूरो- 
पियन जातियां अपने साथ दो बस्तुएं लाई-- ईसाइयत, 
शोर पाश्चात्य सभ्यता। इन दोनों का भारत पर एक साथ 
असर हुआ | इस्लाम तलवार के साथ आया था, वह बड़े वेग 
से फेला, परन्तु उसका प्रतिरोध भी उसी वेग से हुआ । ईसाइयत 
का प्रचार दूसरी विधि से हुआ। उस विधि में शिक्षणालय, 
प्रचार का संगठन ओर प्रलोभन -- यह तीन साधन प्रधान थे । 

इंसाइयों ने स्कूल ओर कालेज खोल कर भारत के शिक्षित 
समाज को खोखला कर देने का यत्न किया | कुछ काल तक उस 

थत्न में सफलता भी हुई। ईसाइयों का प्रचार-सम्बन्धी संगठन 

पहिले ही बहुत बढ़िया था --- भारत के अनुभव से उसमें ओर 

भी अधिक पूर्णता आगई । जो भारतवासी ईसाई बन गये, वह 
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चाहे किसी भी दर्ज के हों, सरकारी नौकरियों में उन्हें तरजोह 
दी जाने लगी। इस प्रकार ईसाई धम धीरे-धीरे परन्तु निश्चित 
रूप से देश की जड़ों में प्रवेश करने लगा । 
जब तक इस्लाम का प्रचार तलवार के जोर से होता 
रहा, हिन्दू धर्म भी उससे बचने के लिए अपने कोट के चारों 
ओर खाइयां खोदता रहा, परन्तु अकबर तथा उसके दो उत्तर- 
वरत्ती राजाओं ने गहरे शान्त उपायों से इस्लाम की जड़ पाताल 
में पहुँचाने का उद्योग किया। तब ऐसे भक्तजन उत्पन्न हुए 
जिन्होंने हिन्दू मुसलमानों के परस्पर भेदों को दूर करके एके- 
श्वरवाद के झूण्डे तले जाने का यत्न किया। फिर जब ओरंग- 
जेब ने शान्त नीति का परित्याग किया, तब उत्तर ओर दक्षिण 
में हिन्दू धर्म तलवार लेकर उठ खड़ा हुआ। यह स्मरण रखना 
चाहिये कि ओरंगजेब की अनुदार धार्मिक नीति से पहिले 
सिख मत भी हिन्दू मुसलमानों के भेद को मिटाने का ही 
पक यत्न था। 
इसाइयत का प्रचार अकबर की नीति से शुरू हुआ। 
परिणाम भी बेसा ही हुआ । विश्वासी भारतवासियों के हृदय 
ने बिना किसी आशंका के ईसाइयत के प्रभावों का स्वागत 
किया। बड़ी प्रतिष्ष ओर योग्यता रखने वाले अनेक भारतवासी, 
जो शायद तलवारी धम का सामना करने में तलवार के घाट 
उतरने को सदृषे उद्यत होते, इस शान्त धावे के शिकार हुए। 
ईसाई काल के कुछ ही समय पीछे कबीर आदि भी जन्म लेने लगे 
धर्म के विश्वरूप से इंसाइयत ओर दिन्दूपन के भेद को खपा 
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देने का उद्योग बंगाल में त्रह्मसमाज ने उठाया। यदि ब्रह्म- 
समाज के इतिहास को विस्तार से पढ़ें तो हमें प्रतीत होगा कि 
उसके नेताओं का ज्योग ईसाइयव और हिन्दू धर्म की मध्यमा- 
वसथा निकाल कर दोनों को साथ-साथ दीघेजीवी बनाने के 
लिए था--हिन्दूपन को ईसाइयत की कलम लगा कर उस रगड़ 
को दूर करने के लिए था, जिसका शीघ्र या देर में उत्पन्न 
होना अवश्यम्भावी था। 
शांत परन्तु गहरे ओर पेचदार उपायों से ईसाइयत 
भारत के धामिक दुग में प्रवेश कर रही थी। वह दुगे बढ़ी 
शोचनीय दशा में था। रीति ओर बन्धन की जो बाड़े इस्लाम 
के धाबे को रोकने के लिए बनाई गई थीं, वह अपनी ही वृद्धि 
की रोक रही थीं। चारदीवारी से घिर जाने के कारण हवा 
गन्दी हो गई थी, पानी सदड़ गया था, अन्न-कष्ट के कारण 
दुगे के निवासियों में फूट पड़ी हुई थी। यदि संक्तेप में दुग की 
दशा को कहना हो तो हम कहेंगे कि भारत के निजधमें--हिन्दू 
धम--को रूढ़ि ओर तुच्छ भेदों के रोग लगे हुए थे। एक ओर 
बन्धन ओर रीति रिवाज का जोर, दूसरी ओर तुच्छ भेंदों के 
कारण एकता का नाश -- यह दो रोग थे; जिनसे भारत का 
धरम रूपी शरीर पीड़ित होगया था। चुपचाप ईसाइयत के 
कीटाशु हवा ओर पानी के साथ उस शरीर में प्रवेश कर रहे 
थे। ब्रह्मममाज ने इस दशा का अनुभव तो किया परन्तु रोकने 
का जो यत्न किया वह यह था कि ईसाइयत के फोटाणुश्रों से 
युक्त जल को कुछ स्वादु रूप दे दिया। इस उपचार से रोग दूर 
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होगा या नहीं -- कीटाशुओं से युक्त जल शरीर में प्रविष्ट होने 
से रुकेगा या नहीं-- इन प्रश्नों का उत्तर हम नहीं देंगे, क्‍योंकि 
इतिहास दे चुका हे । 

यह दशा थी जब दयानन्द ने गुरु से विद्ायगी ली । 


उसने इस दशा के सुधार का क्‍या उद्योग किया, यह अगले 
परिच्छेदों का विषय है । 


पांचवां पारिच्छेद 


सुधार की प्रारम्भिक दशा 


( ई० १८८३ से १८८६ तक ) 

यह समभना भूल है कि रवामी द्यानन्द ने गुरु के पास 
से आते ही सुधार का पूरा कार्यक्रम विस्तीणुं कर दिया था। 
गुरु के पास से बिदा होने के समय स्वामीजी के पास ये बस्तुये 
थीं। (१) उनके पास संस्कृत व्याकरण श्रोर दशनों का पारिडित्य 
था (२) अखण्ड ब्रह्मचये, प्रतिभा, उत्साह ओर व्याख्यान-शक्ति 
के गुण थे (३) विद्वानों साधुओं और पन्धाइयों की 
दशा देखकर निश्चय द्वो चुका था कि धम की दशा बिगड़ी हुई 
है| सुधार करने ओर विशुद्ध धर्म का प्रचार करने की अभिलाषा 
विद्यमान थी। एक सुधारक में जिन गुणों की बीज रूप से आब- 
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श्यकता होती है, वह स्वामी दयानन्द में विद्यमान थे। साथ द्वी 
यह भी निश्चित है कि सुधार-काय के योवन में स्वामी दयानन्द 
के शज्रागार में जो जो साधन सन्नद्ध हो गये थे, श्रभी उनमें 
से कुछेक का विकास होना बाकी था। (१) अभी स्वामीजी 
को वेद पूणतया प्राप्त नहीं हुए थे। वेदों की पुस्तकों तक की 
खोज अभी शेष थी; उनकी व्याख्या या उनमें एकान्त भावना 
की अ्रभी चर्चा तक नहीं थी। (२) विस्तृत संसार का ज्ञान संसार 
में भ्रमण करने पर ही प्राप्त होता है। अभी तक गृहरथों ओर 
पुजारियों की सृष्टि में अधिक प्रवेश का अवसर न मिलने 
से रोग का पूरा पूरा ज्ञान भी नहीं हुआ था। (३) रोग का ज्ञान 
'होने पर भी सुधार रूपी दवा का ठीक प्रयोग तभी हो सकता है, 
जब बवेय कुछ परीक्षण कर ले। वेद्य पहले एक दवा का प्रयोग 
करता है, फिर उसके फल यदि सन्‍्तोबदायक हों तो उसी को 
जारी रखता है श्रन्यथा बदल देता है। चतुर से चतुर वेद्य ठीक 
'परीक्षण करके ही ठीक श्रोषध पर पहुँचता है । 
पहले तीन साल तक स्वामी दयानन्द ने जो सुधार का 
काये किया, वह एक प्रकार से परीक्षणात्मक था। वह उस भारी 
ओर स्वेतोगामी सुधार का प्रारम्भिक पड़ाव था, जो कुछ वर्ष 
पीछे भारत के बिशाल काय को प्रकम्पित कर देने वाला था। 
हम इस प्रारम्भिक काये में भी उन सब गुणों को बीजरूप में 
पाते हैं, जो पीछे से वृक्ष रूप में परिशत होकर सफलता के 
साधन हुए; परन्तु पीछे से सुधार के कायक्रम में जो पूर्णता आा 
गई थी बह अभी नहीं दिखाई देती। सुधार.रूपी चित्र की बाह्य 
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एे राण्णए औ, एुणएन्तु रुएणे रे० ओर रण ५ २एन रे 
था; जिसे भरने के लिये समय और अनुभव की आवश्यकता थी। 
इन प्रारम्भिक तीन सालों में स्वामीजी ने जो सुधार 
उपस्थित किये, उनमें से पहला श्रोर मुख्य स्थान मूर्ति-पूजा के 
खण्डन का है। मृतति-पूजा में उनका विश्वास उसी क्षण से हिल 
चुका था, जिस क्षण उन्होंने शिवरात्रि की अंधियारी में शिवलिंग 
के ऊपर से चूहे को चावल उठाते हुए देखा था। उस समय जो 
अश्रद्धा उत्पन्न हुई, बह सत्संग विद्याभ्यास और विचार से 
विरोधी विश्वास के रूप में परिणत होगई । मूर्ति-पूजाको 
अमात्मक मानकर परमात्मा के निराकार निर्दोष अद्वितीय स्वरूप 
का प्रतिपादन करना स्वामी दयानन्द का प्रारम्भ से ही लक्ष्य था । 
स॒ुधारकों की कसीटी ईश्वर-सम्बन्धी विश्वास है। कोई सुधारक 
या धर्म संस्थापक उपास्यदेव का जिस स्वरूप में प्रतिपादन 
करता है, उसी से उसका ऊंच नीच परखा जाता है। ईश्वर- 
स्वरूप-सम्बन्धी विचार धर्मों के नपेने हैं। कोई भी धर्मोपदेशक 
जनता में कोई भारी परिवतेन नहीं उत्पन्न कर सकता, जब तक 
बह उनके मूल धार्मिक विचारों को नये रंग पर नहीं मोड़ देता । 
मूल धार्मिक विचारों में प्रथम स्थान ईश्वर-विश्वास का है। कई 
सुधारक यत्न करते हैं कि वह आम के पेड़ की पत्तियों में पे बन्द 
लगाकर फल को मीठा बना सकेंगे, परन्तु निश्चय है कि वे 
निराश होंगे। ऐसे यत्न हुए, ओर निष्फल हुए । जबतक तने में 
पेबन्द नहीं लगता तब तक फल मीठे नहीं हो सकते । स्वामी 
दयानन्द के हृदय में सुधारों को भावना का प्रारम्भ मूर्ति को 
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सत्ता में अश्रद्धा होने से हुआ था । ईश्वर-सम्बन्धी अशुद्ध विचारों 
की जड़ में यह पहला कुठारपात था। ज्यों ज्यों विद्या की वृद्धि 
होती गई ज्ञान के चत्चु खुलते गये, सदूगुरुओं से उपदेश सुनने 
का अवसर मिलता गया, त्यॉ-त्यों वही प्रारम्भिक भावना 
अ्रधिकाधिक पुष्ट होती गई । 

' विद्याभ्यास समाप्त करने के अनन्तर स्वामी द्यानन्द 
ने जो पहला सन्देश जनता को सुनाया वह निराकार 
ईश्वर की उपासना का था। मथुरा से सीघे आप आगरा गये 
ओर यमुना के किनारे भेरव के पास लाला गल्लामल रूपचन्द्र के 
बगीचे में ठहरे | वहां अन्य सदुपदेशों के साथ साथ मूर्ति पूजन 
का खण्डन बराबर जारी रद्दता था। स्वामीजी ने वहां पंचद्शी की 
कथा प्रारम्भ की। उसकी १६वीं कारिका का उत्तराद्ध यह हैः-- 
धसायां बिम्बो वशीकृत्य तां स्यात्सवेज्ञ ईश्वरः” माया में चिदात्मा 
का प्रतिबिम्ब पड़ता है, वह माया को वश में कर लेता है ओर 
ईश्वर कहाता है। कहां निराकार ब्रह्मगर--ओर कहां उसका 
प्रतिबिम्ब पड़ना । ईश्वर प्रतिबिम्ब मात्र है--तत्व नहीं। जिस 
दयानन्द ने वेदों में “अकायमत्रणमस्नाविरं” इत्यादि शब्दों से 
विशेषित ब्रह्म का अध्ययन किया था, ओर ब्रह्म तथा ईश्वर एक 
ही चिदात्मा के नाम हैं-यह निर्णय किया था, उसे पशत्चदशी 
के ऐसे लेखों ने धक्का दिया। स्वामी दयानन्द ने उस समय से 
पद्चद्शी ओर अद्देत के श्रन्य प्रन्थों को त्याज्यों की श्रेणी में 
लिख लिया । 


जीवन-चरितों के लेखकों ने लिखा है कि इन पहले 
तीन सालों में स्वामी दयानन्द वेष्णुव मत का खण्डन करते थे, 
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ओर शैब मत का प्रतिपादन करते थे । उस समय, ( ओर 
अब भी यही दशा है ) मथुरा के आसपास वेष्णव सम्प्रदायों 
का बड़ा जोर था । मथुरा कृष्णजी की पुरी है। वह वेष्णवों 
का गढ़ है। वहां रहते हुए आपने उस अन्ध-परम्परा को 
देखा जो कृष्ण के नाम पर चलाई गई थी । रामानुज ओर 
बल्लम सम्प्रदाय की लीलाओं के देखने का भी आपको अवसर 
मिला । भागवतकार ने योगिराज कृष्ण के चरित को कई 
अंशों में केसा बिगाड़ा है, यह भी आपने भली प्रकार देखा। 
इस कारण उससमय स्वामीजी के हृदय में वष्णबों के 
विश्वासों के प्रति बड़ा क्षोम था । वृन्दावन की लीलायें उन्हें 
प्रेरित करती थीं कि वह वेष्णब मत का खण्डन करे। 
आगरा से धोलपुर ठहरते हुए स्वामीजी ग्वालियर पहुँचे । 
वहां सींघिया की ओर से भागवत की कथा का प्रबन्ध हो चुका था| 
एकविद्वान साधु आया है, यह सुनकर महाराज ने स्वामीजी को 
भी निमन्त्रण भेज दिया। स्वामीजी ने कहला भेजा कि भाग- 
वत की कथा से दुःख के सिवा कुछ न मिलेगा, यदि सुख 
चाहते हो तो गायत्री का पुरश्वरण कराओ । राजा यह सुन 
कर केवल हंस दिया । भागवत की कथा प्रारम्भ हो गई । 
उधर स्वामीजी ने संस्कृत में भागवत के खण्डन में व्याख्यान 
देने आरम्भ किये । स्वामीजी कुछ समय अमण ओर उप- 
देश में बिताकर जयपुर पहुंचे ओर वहां चार मास तक रहे | 
यहां आप उपनिषदों की कथा करते थे, ओर मूर्तिपूजा का 
खण्डन करते थे । भागवत के खण्डन में जयपुर में आपने 


एक विज्ञापन भी प्रकाशित किया, जिसमें बतलाया कि 
भागवत के कर्ता व्यासदेव नहीं; श्रपितु बोपदेव नाम का 
परिडत है, जिसने श्रीकृष्ण के निष्कलंक चरित को कलंकित कर 
दिया है । पुष्कर के मेले में पहुँच कर स्वामीजी ने रामानुज 
सम्प्रदाय का खूब खण्डन किया, ओर करिटयां भी तुड़वाई' । 
इस प्रकार खामीजी मूर्तिपूजा और अन्य सब कुरीतियों के 
विरुद्ध जो भयंकर तूफान खड़ा करने वाले थे, उसकी पहली: 
चोट वेष्णवों पर पड़ीं । प्रतीत होता है कि वेष्णवों के 
विरोध में प्रारम्भिक काल में वह कभी-कभी शेव मत का पक्त 
ले लिया करते थे । उसके विषय में दो बातें ध्यान देने 
योग्य हैं । प्रथम तो यह कि अभी तक स्वामीजी का सुधार 
का पूरा प्रोग्राम बना नहीं था -- बन रहा था | दूसरी यह 
बात कि स्वामीजी कहा करते थे कि “शिव परमात्मा का नाम है, 
पाबेती के पति को में नहीं मानता । 

शआरपको गोरक्षा की प्रारम्भ से ही घुन थी। १८६६ ई० 
के मई मास में स्वामीजी अजमेर पहुँचे, श्रोर बंसीलाल जी 
सरिश्तेदार के यहां ठहरे | यहां आप मेजर ए. जी. डेविड्सन 
कमिश्नर ओर कनेल त्रुक, असिस्‍टेंट कमिश्नर से मिले और 
उनके सन्मुख गोरक्षा का प्रश्न रखा । स्वामीजी ने उन्हें 
सममभाया कि गोओं की हत्या बन्द करने से राजा ओर प्रजा 
दोनों का लाभ हे। सरकारी अफसर तो सरकारी अफसर ही 
ठहरे हैं । असिस्टेंट कमिश्नर साहिब ने स्वामीजी को लाट 
साहिब के नाम एक चिदठी लिख दी ओर कह दिया कि 


आप “जाट साहिब से श्रवश्य मिलें, जिस साहिब को आप 
मेरी चिदठी दिखायंगे, वह आप से अवश्य मिलेगा ।” सरकारी 
अफसर का मीठा इन्कार स्वामीजी ने शान्ति से अंगीकार कर 
लिया । यह स्वामीजी के हृदय की शुद्धता श्रोर सादगी का 
सबूत है । 

प्रारम्भ से अपने विचारों को प्रकट करने के लिए 
स्वामीजी तीन उपाय काम में लाते थे । व्याख्यान देते थे; 
विज्ञापन निकालते थे श्रोर शाख्राथं के लिए ललकारते थे ।' 
व्याख्यान तो सभी स्थान पर देते थे; जयपुर आदि में लिखित 
विज्ञापन भी प्रकाशित किये । पहले-पहल आपने ग्वालियर 
में भागवत के विषय में वेष्णव परिडतों को चेलेंज दिया । 
जीवन-चरितों में लिखा है कि सब पोराणिक पणिडत इधर-उधर 
खिसक गये, कोई सामने नहीं आया । फिर जयपुर में 
महाराज के सामने व्यास बक्षीरामजी आदि से स्वामीजी का 
शाख्राथ हुआ । इसमें भी पौराणिक परिडत निरुत्तर होगये। 
शाल्यार्थों की बहुत धूम तो पुष्करराज में रही । यहां आप 
देर तक ब्रह्माजी के मन्दिर में निवास करते रहे । कभी पणर्थडों 
से, कभी ब्राह्मणों से ओर कभी सन्‍्यासियों से शार्ार्थ की 
चर्चा चलती ही रहती थी । एक बार बहुत से पण्डे लट॒ठ 
लेकर स्वामीजी पर चढ़ आये । यों तो स्वामीजी श्रकेले ही 
पर्याप्त थे; परन्तु एक सहायक भी आ पहुँचा । ब्रह्माजी के 
मन्दिर के पुजारी मानपुरी जी मोटा डण्डा लेकर पहुँच गयेः 
आर पण्डों को भगा दिया । 
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अजमेर में लोट पर आपका पादरी रोबिन्सन और 
पादरी शूलत्रेड से ईश्वर-जीव आदि विषयों पर ३ दिन तक 
शास्राथ होता रहा। पादरियों को निरुत्तर होना पड़ा । वह 
वह स्वामी जी के सुधरे हुए विचारों और वाक्‌ चातुरी से इतने 
प्रसन्न हुए कि स्वामीजी को एक पत्र लिखकर दे दिया, जिसमें 
लिखा कि हमने जीवन भर में ऐसा संस्कृत का विद्वान नहीं 
देखा । ऐसे मनुष्य संसार में कम होते हैं. । 

इस प्रकार वह तीनों उपाय )जिनसे एक प्रचारक को 
काम लेना चाहिए, प्रारम्भ से ही ऋषि दयानन्द ने अंगीकार 
कर लिये थे । आगे इन्हीं साधनों का विकास होता गया 
यहां तक कि स्वामीजी वाणी, लेख और शाख्राथ -- इस तीन 
प्रकार की युद्ध-सामग्री के पूरे अधीश्वर द्वो गये। 


छठा पारच्छिढ 
“-कै०००थी-- 
सुधार की मध्यम दशा का आरम्भ 
१८६७ ईस्वी के अपग्रेल मास में हरिद्वार का बड़ा कुम्भ 
था। देश भर के साघु-सनन्‍्यासी इस मेले में एकत्र होते हैं । 
हिन्दू जाति की भलाई ओर बुराई, सुन्दरता ओर कुरूपता दोनों 
का ही स्पष्ट रूप से द्िग्दुशिन करना हो, तो दस पांच दिन इस 
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विख्यात समारोह की सेर कर लेना पर्याप्त है। हिन्दू जाति 
श्रद्धामयी है। उस श्रद्धा का कुम्म के मेले में मानों समुद्र उमड़ 
पड़ता है । जहां एक ओर ऐसे बूढ़े पुरुष लठिया टेक कर स्टेशन 
से धर्मशाला की ओर जाते दिखाई देंगे, जिनकी कमर झुक गई 
है, दांत मुह को छोड़ भागे हैं, एक पांव यमपुरी की ददलीज पर 
धरा जा चुका है; वहां दूसरी ओर दुधमुद्दे बच्चे, धूप ओर प्यास 
का कष्ट सहन करती हुई असूयम्पश्या हिन्दू ललनाओं की गोद 
में रह कर भारत की माताओ्रों के अतुल विश्वास ओर तप की 
सूचना देते हैं। ग्ृहस्थ लोग लाखों की संख्या में एकत्र होकर 
साधु सन्‍्तों के दशन करते हैं, गंगा के बिशुद्ध शीतल जल में 
स्नान करके अपने को धन्य मानते हैं ओर अबतक भी हिन्दू- 
पन के जीवित होने की सूचना देते हैं । ऐसे ही मेले भारत की 
आय जाति की मौलिक एकता को सिद्ध करते हैं। भीड़ में 
दृष्टि उठा कर देखिये-कहीं अनघड़ पंजाबी साफा दिखाई देता 
है, तो कहीं लखनऊ के शोकीन की दुपल्‍ली टोपी में से घुंघराले 
बाल दृष्टिगोचर होते हैं । कहीं मद्रासी के नंगे सिर पर गोखुर 
से दुगनी शिखा नजर आती है, तो कहीं नाजुक गुजराती के 
नाटे शरीर के शिरोभाग पर लाल पगड़ी सुहाती है। सारांश 
यह कि भारत भर के हिन्दू निबासी एक डोरी में बन्धे हुए हैं-- 
कुम्भ के मेले पर अ्रविश्वासी से अविश्वासी हृदय भी इस बात पर 
विश्वास किये बिना न रहेगा। 

यह्द तस्वीर का उच्चल पहलू दे। अंधेरा पहलू भी कुछ 
कूम गद्दरा नहीं है। छुल-कपट-आलस्य तथ। स्वा्थे के शरीर 
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बिना ढू ढे ही मिल जायंगे। भोगमय त्याग, दुर्शचारमय साधु- 
भाव और हृदय का विरोधी रूप आपको पग-पण पर दिखाई 
देगा। जिनके गृहस्थ नहीं हे, उनके श्रन्त:पुर में पुत्र कलत्र, 
जिनकी आमदनी का कोई साधन नहीं हे, उनके डेरों पर हाथी 
ओर थोड़े, ओर जो त्यागी कहलाते हैँ उनके सन्दुकों में लाखों 
के तोड़े--यह सब कुछ बिना विशेष यत्न के ही दीख जायगा। 
सरल हृदय भक्त ओर भक्तिनों के विश्वास का घात करने वाले 
भगवा वेशधारी मठेश्वर भिन्न-भिन्न उपायों से अपने इन्द्रिय-सुख 
की साधना में मग्न दिखाई देते हैं। जिसे हिन्दू धर्म की गिरी 
हुई दशा देखनी हो, वह आंखे खोल कर एक बार हरिद्वार के 
कुम्भ की सेर कर आवे। जहां एक ओर कुम्भ पर एकन्न हुआ 
जन-समूह देश भर के हिन्दुओं की मोलिक एकता को सूचित 
करता है, वहां साथ ही वह हिन्दुओं की नासमकी ओर अनन्‍्धी 
श्रद्धा में एकता को भी सूचित करता है । 

स्वामी दयानन्द कुम्भ-स्नान से एक मास पूवे ही हरि- 
द्वार पहुँच गये और उन्होंने सप्रस्त्रोत के पास गंगा की रेतीमें कुछ 
छुप्पर डाल कर मध्य में पाखण्ड-खण्डनी ऋण्डी गाड़ दी। सप्त- 
 स्लोत में खड़े हुए युबक सुधारक के सामने ज्ये परस्पर विरोध 
उपस्थित हुआ होगा, उसकी कल्पना की जा रूकती है। एक 
ओर संसार में अनूठे हिमालय ओर भागीरथी का प्राकृतिक चित्र, 
दूसरी ओर अज्ञान ओर छुल के मानुषिक चमत्कार-क्या यह 
आरचये और खेद उत्पन्न करने वाला दृश्य नहीं है ? सप्तल्ोत 
पर खड़े होकर जरा उत्तर की ओर दृष्टि उठाइये। परत के 
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पछे पवेत, जंगल के ऊपर जंगल, यही क्रम बराबर चला गया 
है, यहां तक कि हिमालय की गगनभेद्नी चोटियां चांदी के 
सददश चमकते हुए बफ के मुकुट में अन्तर्धान हो गईं । इस 
चांदी का उघला हुआ प्रवाह, घाटियों-कन्दराओं और तत्रहटियों 
से होकर हरिद्वार के पास से गुजरता है । जल क्या--नील 
मणियों की छवि से प्रतिबिम्बित शुद्धतम अमृत है, जिसकी 
शीतलता सोने में सुगन्ध के समान है। एक ओर यह मन और 
तन को प्रसन्‍न और उन्नत करने वाला दृश्य-दूसरी ओर स्वाथे, 
ज्ञान ओर दम्भ की लीला से बिगड़ी हुई मनुष्य प्रकृति । जिसे 
परमात्मा ने इतना सुन्दर बनाया है, डसे मनुष्य ने कितना 
बिगाड़ दिया है। जिसे मनुष्य नहीं बिगाड़ सका, वही सुन्दर 
है। ईश्वरीय सुन्दरता और मानवीय नीचता के दृश्य देख कर 
यदि युवक दयानन्द के हृदय में एक उम्र ज्वाला न भड़क उठती 
तो निःसन्देद्द वह पाषाणमय सिद्ध होता। 

स्वामी दयानन्द ने मेले पर एकत्र हुए हिन्दू-समाज को 
देखा, ओर सम्पूर्ण समाज को एक ही बीमारी का शिकार पाया । 
क्या शेव, क्‍या वेष्ण॒ब, क्या सन्यासी क्या बैरागी, सब एक ही 
धुन में मस्त हैं, सब एक ही लीक के राही दै। सुधार की 
प्रारम्भ-दशा में स्वामीजी ने शेवों को केष्णवों से कुछ अ'चा 
ठहराया था, कुम्भ पर देखा कि सब एक दवी थेली के चढ्ट बढ हैं। 


न वह पुरे ज्ञानी हैं और न यह अधिक अज्ञानी हूँ। जो थोड़ा 
सा साम्प्रदायिक भेद हृदय में विद्यमान था, गंगा के विमल जल 
से वह भी धुल्न गया। 


( ४२ ) 


कुम्भ के समारोह में शास्त्रपारंगत स्वामी दयानन्द को 
प्रसिद्धि शीघ्र ही फेल गई । ग्रहस्थ ओर साधु लोग निडर सुधा- 
रक के तेजस्वी भाषण सुनने के लिए आने लगे । कई विद्वानों 
ने योग्यता की परीक्षा करके उत्सुकता को दूर किया। यहां पहले 
पहल स्वामी दयानन्दजी की काशी के प्रसिद्ध स्वामी विशुद्धानन्द 
जी से मुठभेड़ हुईं । विवाद पुरुषसूक पर था। स्वामी विशुद्धा- 
नन्‍्दजी ने “्राह्मणोउस्यमुखमासीत्‌! इत्यादि मन्त्र से ब्राह्मण 
आदि वर्णों की ब्रह्मा के मुख से उत्पत्ति बतलाई ओर स्वामी 
दयानन्दजी ने शब्दारथबल से यह सिद्ध करने का यत्न किया कि 
इस मन्त्र में ब्राह्यण को मुख के समान कहा है, मुख से उत्पन्न 
नहीं कहा । काशो के द्ग्गिज पणिडत के साथ एक थुवक साधु 
की ऐसी बढ़िया टक्कर का जनता पर अवश्य ही बड़ा प्रभाव 
हुआ होगा | 
कुम्भ का मेला होगया | इस मेले में स्वामीजी के ढडेरे 
पर कई साधु ओर शिष्य ठहरे हुए थे। सबके लिए भोजन 
आदि का वहीं प्रबन्ध था। उस समय की रीति के अनुसार एक 
संघ के मुखिया साधु को सब प्रकार की जिस सामग्री की आव- 
श्यकता होती थी, स्वामीजी के पास भी इस समय तक वह 
विद्यमान थी। मठधारियों और महन्तों की दुर्देशा देखकर 
स्वामीजी का विशुद्ध हृदय जल उठा। उन्हें अपनी थोड़ी सी 
सामग्री भी बोमकल प्रतीत होने लगी। उनके हृदय ने कहा कि 
यदि त्यागियों की बिलासिता का नाश करना है, तो पहिले स्वय 
सवे त्यागी बनना दोगा। धर्म की बिगढ़ी हुई दशा का अनुभव 
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करके उन्हें अपने शरीर पर धारण करने के थोड़े से कपड़े भी 
बहुत प्रतीत होने लगे। साधु की संक्षिप्त साम्री भी केदखाने 
की जंजीर प्रतीत होने लगी। ग्ृह-त्यागी दयानन्द्‌ ने सबवे त्याग 
करने निश्चय कर लिया । 


डेरे पर जो कुछ भी था, भिखारियों को बांट दिया गया। 
स्वामी दयानन्द्‌ ने एक कोपीन रख ली, शेष सब सामग्री द्रिद्रों 
में बितीणें करदी। मलमल का थान ओओर महाभाष्य का प्रन्थ 
गुरूजी की सेवा में मथुरा भेज दिया। इस प्रकार सांसारिक 
वस्तुओं के इस इलके से बन्धन को काट कर सब त्यागी खतन्‍्त्र 
दयानन्द मनुष्य जाति के बन्धर्नों को काटने के लिए सन्नद्ध 
हुआ । गड्जा के पार, चण्डी के पवेत के नीचे रेतीले किनारे पर 
कुछ समय तक तपस्या करके उन्होंने अपने आपको उस महद्दा- 
युद्ध के लिए ओर भी अधिक तय्यार किया, जिसकी ओर भग- 
वबान्‌ की इच्छा उन्हें खींचे ले जा रही थी । 

पाठकवृन्द । यहां सुधार की दूसरी दशा का आरम्भ 
होता है। सुधारक की दृष्टि अधिक विस्तृत हो गई है, रहे सह्दे 
रूढि के बन्धन टूट गये हैं ओर निसगे से ही उज्ज्वल प्रतिभा 
वास्तविक संसार की घटनाश्रों से रगड़ खाकर ओर भी अधिक 
उज्ज्वल हो उठी है। 
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सातवां पारच्छेद 
“4०/०थै-- 
गंगातट पर सिह-नाद 

( सन्‌ १८६७ से १८६६ के सित्तम्बर मास“तक ) 

त्यागी दयानन्द हिन्दू जाति में फेली हुई कुरीतियों का 
नाश करने के लिये कटिबद्ध होकर गंगा-तट पर भ्रमण करने 
लगे। सुधार की पहली दशा में जो दृष्टि सम्प्रदाय की रेखाओं 
से परिमित थी, बह इस दूसरी दशा में सम्पूर्ण आय ( हिन्दू ) 
जाति तक विस्तृत हो गई। इस समय स्वामी दयानन्द के प्रोग्राम 
में सम्पूण आये जाति के रोगों को नष्ट करना ओर धर्म के 
स्वरूप को प्रकाशित करना था | जहां कहीं जाते थे, निम्न- 
लिखित आठ गण्पों का खश्डन करते थे। यह ध्यान में रखना 
चादिये कि इस समय स्वामीजी प्रायः संस्कृत में ही व्याख्यान 
देते थे। गप्पं यह हैं -- (१) अठारह पुराण (२) मूर्ति पूजा 
(३ ) शेव, शाक्ष, रामानुज आदि सम्प्रदाय (४ ) तन्त्र प्रन्थ, 
याम मारे श्रादि (४ ) भंग शराब आदि सब नशे की चीज 
(६ ) पर-ख्री-गमन (७) चोरी (८) छल, श्रभिमान, भूठ 
आदि । वह इन आठ गप्पों का खण्डन करते थे और यह उप- 
देश देते थे कि ब्राह्मण क्षत्रिय वेश्य की एक ही गायत्री है। इन 
तीनों ही बर्णों को गायत्री के पाठ का समान अधिकार है ओर 
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उनमें से कोई भी वर्ण ऐसा नहीं जो यज्ञोपवीत का अधि- 
कारी न हो । 


इससमय के कायक्रम' पर ध्यान देने से निम्नलिखित 
बातें स्पष्ट होती हैं:-- 

(१ ) इस समय स्वामीजी का कायक्रम खण्डनात्मक था। 
आये जाति की दु्देशा देखकर स्वामीजी का हृदय रो रहा था| 
उनका परोपकारी हृदय अपने सजातीयों की दशा देख कर 
शान्त नहीं रह सकता था। दुःख का मूल बुराइयों 
में था, इस कारण आपने बुराइयों को तक ओर ज्ञान 
के दावानल से जला कर राख कर देने का निश्चय किया | आपके 
जीवन का यद्द खण्डन-युग कहा जा सकता है। 


(२) ऊपर दिये हुए कायक्रम को देखने से यह भी 
स्पष्ट होगा कि स्वामीजी की दृष्टि जहां सम्प्रदायों की सीमा 
से बाहिर जा चुकी थी, वहां आय जाति की सीमाओं 
का उल्लंघन नहीं कर सकी थी । इसका कारण यह नहीं 
था कि संसार-मात्र से उनके हृदय में स्नेह का भाव नहीं 
था या वह केबल आय जाति को ही धम की अधिकारिणी 
सममते थे । इसका मुख्य कारण यह था कि किसी भी 
सुधारक को लीजिये, वह सावेभोम सिद्धान्तों का प्रचारक होता 
हुआ भी अपने वातावरण के अन्दर ही रद्द सकता है। ईसा 
को एक सावेभौम सुधारक कट्दा जा सकता है; परन्तु बाइविल 
में यहूदियों के पादरियों के दुव्यवहारों का खण्डन है, भारत- 
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वर्ष के ब्ाह्मणों या बौद्धों में प्रचलित रीतियों का खण्डन 
नहीं । चाहे मनुष्य कितना ही बड़ा हो, वह सावभोम 
सिद्धान्तों का प्रचार अपने दृष्टि-त्तेत्र में आये हुए विषय की 
अपेत्ता से ही कर सकता है । उसकी बुद्धि वहीं तक फेल 
सकती है, जहां तक मनुष्य की बुद्धि का फेलना सम्भव है । 
इस समय तक स्वामीजी के दृष्टित्षेत्र में आयेजाति की आन्त- 
रिक दशा ही आई थी। सावेभोम सिद्धान्तों का प्रयोग करके 
स्वामीजी ने उस बिगड़ी हुई दशा के कारणों पर विचार 
किया, उनका अनुसन्धान किया । जो उपाय उन्हें प्रतीत 
हुआ, उसका प्रयोग करने का यत्न किया । वह इस समय 
प्रधानतया खण्डनात्मक था । 

कोपीन-मात्र धारी स्वामी दयानन्द हरिद्वार से ऋषिकेश 
ओर लंढौरा होते हुए कर्वास पहुंचे । हरिद्वार के कुम्भ-पव 
पर श्राप्त किया हुआ पारिडत्य का यश स्वामीजी के आगे-आगे 
जाता था । कुम्भ पर प्रायः सारे देश के साधु ओर यात्री 
एकत्र होते हैँ ।' उन लोगों ने युवक सन्‍्यासी के तेजरबी 
भाषणों को श्रोर उनकी ख्याति को सुना था। वह लोग स्वामीन 


जी के यश को उनके पहुंचने से पूव ही भिन्न-भिन्न स्थानों 
पर पहुँचा चुके थे । जहां स्वामीजी जाते, शीघ्र ही चारों 


ओर धूम मच जाती कि एक त्यागी सन्‍्यासी आये हैं, जो 
धाराप्रवाह संस्कृत बोलते हैं, जिन्होंने हरिद्वार में स्वामी विशु- 
द्वानन्दजी से टक्कर ली थी, जो पुराण ओर मूर्तिपूजा आदि 
का खण्डन करते हैं । स्वामीजी गंगा के तट पर रेती में 
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विश्राम करते । रात को बालू का सिराहना बनाकर सो रहते । 
दिन में गप्यों का खण्डन करते ओर सदुपदेश देते। शीघ्र 
ही चारों ओर चर्चा फ्रेल गई । गृहस्थ लोग स्वामीजी के 
उपदेशों को सुनते, पहले आश्चर्यित होते और फिर सन्देह 
करने लगते। सन्देह-निवृत्ति के लिए अपने गुरु-ब्ाह्मणों के 
पास जाते। वहां स्वामी दयानन्द के लिए गालियां तो मिलतीं, 
परन्तु सन्देंह का समाधान न मिलता । परिडित लोग स्वामी 
जी के सम्मुख आकर प्रश्नोत्तर करमे का साहस न करते ।' 

अनूपशहर में पं० अम्बादत्त वेद्य ओर पं० हीरावल्‍लभ 
पव॑ती स्वामीजी से शाख्राथ करने आये । शाख्ाथ का उद्देश्य 
मृत्तिपूजा का मण्डन करना था; परन्तु फल उल्टा निकला। पं० 
अम्बादत्त ने स्वयं निरुत्तर होकर एक दूसरे परिडत की ओर 
निर्देश कर दिया और पवतीजी ने पराजित होकर अपनी 
पहिले की हुई प्रतिज्ञा के अनुसार सामने रखी हुई शात्रि- 
ग्राम की मूत्ति को गंगा में प्रवाहित कर दिया । फिर क्या था, 
प्रजा ने मूर्तियां गंगा-प्रवाह के अपण कर दीं, कणिटठियां तोड़ 
डालीं -- मानों अज्ञान कों बहा दिया शओओर बन्धनों को काट 
डाला । क्षत्रियों ओर वेश्यों के समूह आकर स्वामीजी से 
गायत्री ओर यज्ञोपवीत का प्रसाद लेने लगे । गगातट पर 
अखण्ड यज्ञ होने लगा ओर सदियों से अधिकार-बशच्चित 
भारतीय प्रजा अपने धार्मिक अधिकारों को प्राप्त करके रवामी 
दयानन्द का जय-जयकार करने लगी । 

कुछ दिनों तक इसी प्रकार भ्रमण करके स्वामीजी 
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२० मई सन्‌ १८६८.के दिन फिर कशणवास आये ओर अपनी 
कुटिया में आसन जमाया । स्वामीजी अत्यन्त निर्भय थे । 
यदि वह निभय न होते तो सुधार के काम में हाथ ही न 
डालते । सुधार का काये शेरों का है, गीदड़ों का नहीं । 
जो मनुष्य लोक-निन्दा से, किसी पागल के श्राक्रमण से या 
किसी शकिशाली के शात्र से डरता है, वह सदियों से जमी 
हुई कुरीति रूप काई को उखाड़ने का प्रयत्न नहीं कर सकता। 
कुरीति ओर रूढ़ि के कंटीले जंगलों को तक ओर सुबुद्धि के 
कुठार से वही काट सकता है जिसके हृदय में वाणी या वाण 
का भय नहीं है । स्वामी दयानन्द ने सदियों से प्रचलित 
अन्धविश्वासों ओर रूढ़ियों के खण्डन का बीड़ा उठाया था, 
उन्होंने कुछेक महन्तों ओर पुरोहितों ओर टीकाधारियों द्वारा 
कुचले हुए जनता के अधिकारों को फिर से जगाने श्रोर 
अधिकारियों को सॉपने का संकल्प किया था । यदि ऋषि 


'शेर न होता, तो भारत भर के सम्प्रदायाचार्यो को न 
ललकार सकता । 


कणंवास में स्वामीजी की नि्भयता का एक दृष्टन्त 
संघटित हुआ | बरेली के रईस राव करणसिंह गंगासरनान के लिए 
कणुवास आंये । कर्णासह वृन्दावन के वेष्णाबाचाय रंगाचाये 
के शिष्य थे ओर तिलक छाप लगाते थे । स्वामीजी की 
पसिद्धि सुनकर वह उनके स्थान पर पहुंचे । कणंसिंह की 
प्रकृति बहुत उम्र थी । उसने सुना था कि स्वामीजी तितरक- 
आप का खण्डन करते हैं, - इसलिए पहिले से ही उसके 
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क्रोध का पारा चढ़ा हुआ था | स्वामीजी ने आदरपुृवंक पास 
के आसन पर बेठने के लिए कहा । कण्सह ने उत्तर दिया 
कि हम वहीं बेठंगे, जहां तुम बेठे हो !” इस पर स्वामीजी ने 
जिस शीतलपाटी पर वह बेठे थे; उसका कुछ भाग खाली 
कर दिया। यहां तो झगड़ा न बढ़ा। भंगड़ा पेंदां करने 
पर तुला हुआ कणंसिह निराश हुआ, तब नया ढंग प्रारम्भ 
हुआ । राव साहिब बोले कि तुम गंगाजी को नहीं मानते ९” 
स्वामीजी ने कहा कि “जितनी गंगाजी हैं उतनी मानते हैं |? 

करणंसिंह -- कितनी ९! 

स्वामीजी -- हम लोगों का तो गंगाजी कमण्डलु ही हैं ।” 

इस पर कणसह ने गंगास्तुति पर कुछ जोक पढ़े । 

स्वामीजी--“यह सब तुम्हारी गप्प है । वह केवल पीने 
का पानी है; उससे मोक्ष नहीं हो सकता, मोक्ष तो केवल कर्मों 
से होता है, तुमको पोपों ने बहकाया है।” फिर स्वामीजी ने 
' उसके माथे पर तिलक छाप देखकर कहा-- 

तुमने क्षत्रिय होकर मस्तक पर यह भिखारियों का चिन्ह 
क्यों धारण किया है ९? 

कशणंसिह--हमारे स्वामी के सामने आपसे बातचीत भी 


न होगी, तुम उनके सामने कीड़े के तुल्य हो, तुमसे उनके 
जूते उठाते हैं” 

स्वामीजी ने हंसकर उत्तर दिया 'कि अपने गुरु को 
शाखाथ के लिये घुलाओ, यदि उनमें आने की सामथ्य न हो 
तो हम वहां चले । 
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इस पर क्रोध में आकर कर्णुसिदह बेतुकी कहने लगा ओर 
स्वामीजी को धमकाने लगा। धमकी में आने वाले व्यक्ति दूसरे 
ही होते हैं। स्वामीजी ने धमकी के उत्तर में चक्रांकित सम्प्रदाय 
का बड़े बल से खए्डन किया और अन्त में कहा कि तुम क्षत्रिय 
हो, जो रामलीला में लॉडों का स्वांग भरवा, महापुरुषों की नकल 
उतरबा उनको नचवाते हो; अगर तुम्हारी बहन-बेटी को कोई 
नचवावे तो तुम्हें केसा बुरा लगे ?” यह सुनकर कणसिंह को 
आंख लाल हो गई, नथुने फड़कने लगे ओर हाथ तलवार की 
मुद्री पर गया | कणसिंह का एक पहलवान आगे बढ़कर स्वामीजी 
पर हाथ डालने लगा । ब्रह्मचारी दयानन्द ने एक झटके से पहल- 
वान को दुर फेक दिया और सिंह के सदृश गरजकर कणसिंह 
से कहा--- 

“अरे धूते । यदि लड़ना है तो जयपुर ओर धौलपुर के 
राजाओं से जा लड़ो और यदि शाखाथ करना है तो अपने 
गुरु रंगाचाय को वृन्दावन से बुलवा लो |” 

इतने में वहां उपस्थित जनता में से ठाकुर कृष्णसिंह 
आदि राजपूत लट्ट लेकर खड़े हो गये ओर करणोसिंद्द को 
ललकारने लगे | कायर कर्शंसिंह श्रपने पहलवानों को साथ लेकर 
बहां से चला गया | 

बहुत से लोगों ने स्वामीजी से प्राथना की कि इस घटना 
की सूचना पुलिस में की जाय। स्वामीजी में स्मरणीय उत्तर 
दिया। ऋापने कहा कि “यदि वह अपने क्षत्रियत्व को पूरा न 
कर सका तो हम क्यों अपने सनन्‍्यास धमम से पतित हो वे, सन्तोष 
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करना ही हमारा परम धरम है | क्‍ 

इसके पीछे भी कर्ोसिंह कई नीच उपायों से अपना 
क्रोध शान्त करने का यत्न करता रहा। स्वामीजी को मारने के 
लिये उसने कुछ बदमाश भेजे। योगी का हुंकार सुन वह इस 
प्रकार बेहोश होकर भागे कि गिरकर मरते मरते बचे । कणेसिंह 
मे कुछ वेरागियों को भी स्वामीजी के मारने के लिए तेयार 
करना चाहा, पर किसी की हिम्मत न पड़ी। आखिर बात बढ़ 
गई, स्वामीजी के भक्त राजपू्तों ने लट्ट लेकर कणसिंह के बंगले 
को घेर लिया ओर निकलकर लड़ने के लिये ललकारा | कणसिंह 
के श्वसुर ठाकुर मोहनसिंह ने भी उसे समझाया कि यदि खेर 
चाहते हो तो यहां से भाग जाओ। कायर कणोसिंह दूसरे रोज 
करणंवास से भाग गया, और घर जाकर पागल हो गया। मणि 
ओर कांच की प्रतिद्वन्द्रिता में मणि ने मणिता प्रकट करदी ओर 
कांच ने कांचता | शेर की खाल श्रोढ़कर सियार केसरी- नहीं बन 
सकता; जो हृदय से शेर है, बही असली शेर है। स्वामी दयानन्द 
हृदय के शेर थे । 

कणुंवास से आसन उठा स्वामी दयानन्द चाशनी, 
ताहरपुर ओर अहार होते हुए अनूपशहर पहुँचे । जहां गये, वहां 


मूर्ति-पूजा, :सतक-आ्राद्ध और फलित ज्योतिष आदि का 
खण्डन किया । 


अनूपशहर में स्वामीजी लगभग चार मास तक रहे। जिन 
लोगों ने उस समय उन्हें देखा था, वह देर तक भी उस मूर्ति 
को न भूल सके । लम्बा कद, सुडोल शरीर, चौड़ी छाती, सुन्दर 
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ओर प्रभावशाली चेहरा, शेर की आंख को भापका देने बाली 
आंखे, उन्नत ओर विशाल मस्तक,--यह बनावट जिसने एक बार 
देखली वह उसे केसे भूल सकेगा ? उस समय एक कौपीन ही 
स्वामीजी का परिच्छुद था। सर्दी हो या गर्मी--आंधी हो या 
पानी--यही परिच्छद शरीर की रक्षा के लिये काफी था। प्रातः- 
काल आह्ममुहत में उठकर नित्यकर्म से निवृत्त होकर स्वामीजी 
समाधिस्थ द्वो जाते ओर घरटों तक ध्यानावस्थित रहते । उसके 
पश्चात्‌ एकत्र हुई प्रजा को धम्म का उपदेश देते। जो भिक्षा आ 
जाती; उसी से -निर्वाह कर लेते। उपदेश प्रतिदिन ही होता। 
परिडत लोग अपने बाहुबल की परीक्षा के लिए आते। उनमें से 
कोई शहर से बाहिर ही रुक जाते, जो शहर में आते वह सक््मने 


आकर शास्राथ करने की श्रपेज्षा दूर से गाली-प्रहार को ही 
बहादुरी समझते। जो सामने आ जाते, वह प्रत्युतन्नन्बुद्धि, 


युक्तियुक भाषण ओर ब्रक्मचयं के ओज से प्रदोप्त आंखों के 
सामने या तो सिर भुकाते या शीघ्र ही कोई बहाना बनाकर 
सरकने का उपाय ढूंढते। पं० हीरावल्लम ओर पं० टीकाराम 
मूर्तिपूजक थे । कई बार स्वामीजी से भिड़े भी, परन्तु अन्त में 
शिष्य बन गये ओर मूर्तियों को गंगा में प्रवाहित कर दिया। 
उनकी देखादेखी अनेक गृहस्थों ने भी मर्तिपूजा को त्यागकर 
पूजा की सामग्री भागीरथी के पवित्र प्रवाह के अपेण करदी । 
मूर्तियों का जल-प्रवाह्द उन लोगों से न सद्दा गया, जिनकी 
उद्र-पूर्ति का साधन द्वी मूर्ति-पूजा था। ब्राह्यण लोग नाराज 
हो गये और पराजित कायरों के दृधियारों से काये लेना आरम्भ 
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किया। स्वामीजी को एक ब्राह्मण ने पान में जहर दे दिया ।' 
स्वामीजी को पता चल गया ओर उन्होंने न्‍्योली कर्म द्वारा 
विष को शरीर से निकाल दिया। यह घटना वहां के तहसीलदार 
सय्यद मुहस्मद को पता लग गई । वह स्वामीजी का बड़ा भक्त 
था। उसे ब्राह्मण की दुष्टता पर बड़ा क्रोध आया। ब्राह्मण को 
उसने गिरफ्तार कर लिया और यह जानने के लिए कि उसे 
दया दण्ड दिया जाय, स्वामीजी के निकट आया। स्वामीजी 
उससे बोले तक नहीं। वह आश्रर्यित हुआ ओर रुष्टता का 
कारण पूछने लगा। सर्वामीजी ने उस समय जो उत्तर दिया, 
वह उनके सारे जीवन की चाबी है ओर श्रत्येक हृदय में 
अंकित करने योग्य सन्देश है । उत्तर निम्नलिखित था:-- 

में संसार को कैद कराने बद्दीं आया हूँ वरन केद से 
छुड़ाने आया हूँ । यदि वह अपनी दुष्टता को नहीं छोड़ता तोः 
हम अपनी श्रेष्ठता को क्यों छोड़े ९? 

स्वामीजी की आज्ञा से तहसीलदार ने उस ब्राह्मण को 
रिहा कर दिया । 

अनूपशहर से प्रस्थान कर स्वामीजी श्रतरोली, जलेसर 
व गढ़िया, सोरों, पीलीभीत, शहबाजपुर, ककोड़े घाट, नरोली) 
कायमगंज आदि में प्रचार करते हुए फरू खाबाद पहुँचे। मार्ग 


में कई स्थानों पर शास्त्राथ और विचार हुए। प्रचार का अखण्ड 
क्रम जारी ही रहा। सोरों में पं० अ्रज्नद शासत्री से शाखाथे 


हुआ। पं० अंगद शास्त्री की इस प्रदेश में बड़ी मानता थी-- 
वह उच्त घेरे के प्रधान मज्ञ सममे! जाते थे। अंगद शाख्त्री ने 
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देर तक शास्त्राथे करने के पीछे स्वामीजी के कथन को सत्यता 
स्वोकार की और अनुयायी बन गया। तब तो चारों ओर 
सुधार की बाढ़ आ गई। लोग धघड़ाघड़ मूर्तियों का प्रवाह करने 
लगे, करिठयां टूटने लगीं, भागवत के ग्रन्थ रद्दी की टोकरी 
में पहुँच गये ओर स्वामीजी का जयकार चारों ओर गंजने लगा । 

जब स्वामीजी शहबाजपुर में थे, तब उन्होंन दण्डी 
विरजानन्द जी के देहावसान का समाचार सुना। स्वामीजी को 
बड़ा दुःख हुआ, वह अपने गुरु के बड़े भक्त ओर सच्चे शिष्य 
थे। उन्हें दश्डीजी के शिष्य होने का अभिमान था। समाचार 
सुनकर स्वामीजी के मुंह से हृठात्‌ यह शब्द निकले कि “श्राज 
व्याकरण का सूर्य अस्त हो गया!। स्वामी दयानन्द का “व्या- 
करण के सूर्य' के प्रति इतना श्रद्धा-भाव यथार्थ ही था | स्वामीजी 
ने जो बड़ा काय धमम के लिये किया, उसके लिए दण्डीजी 
का श्रेय कुछ कम नहीं है। यह ठीक है कि दयानन्द में बीज 
रूप से विद्या ओर अनुभव की सब शक्तियां विद्यमान थीं; 
परन्तु बीज को सींचने वाला माली विरजानन्द ही था। द्ण्डीजी 
के स्वभाव के विषय में कई प्रकार की सम्मतियां हो सकती 
हैं। वह आदश नहीं था। दंण्डीजी के हृदय में सुधार का 
सारा क्रम भी निश्चित रूप से विद्यमान नहीं था; परन्तु उनका 
'अगाध पारिडत्य, आप ग्रन्थों में अभिरुचि ओर रूढ़िको न 
मानने की कर प्रवृत्ति -- यह गुण थे, भिन्‍्होंने योग्य 
शिष्य के हृदय में विद्यमान बीज कों भल्ी प्रकार सींच कर 
ड्रे-भरे कल्पद् म के रूप में परिणत कर दिया। 
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फरु खाबाद में स्वामीजी बहुत देर तक रहे । वहां भी 
बड़े बल्न से कुरीतियों का खण्डन किया गया, ओर द्विजों को 
यज्ञोपबीत तथा गायत्री का प्रदान किया गया। पं० गोपाल, 
जिसका साहस योग्यता की श्रपेज्षा सेकड़ों गुना अधिक था, 
शास्त्राथ करने के लिए आया। बेचारा शास्त्रा्थ-गुरु से क्‍या 
टकर लेता ? शास्त्रार्थ में पराजित हुआ, परन्तु साहस ने उसका 
साथ न छोड़ा । वह भागा हुआ बनारस गया और कुछ धन- 
राशि दे-दिला कर सुरती ओर सूघंनी के उपासकों से मूर्ति-पूजा 
के पक्ष में व्यवस्था ले आया। वह व्यवस्था फरु खाबाद में 
डंके की चोट सुनाई गई, परन्तु असर कुछ भी न हुआ। होता 
भी केसे ? सब लोग व्यवस्था का मूल्य जानते थे ? “अरे का 
है?” महाराज | यह एक मोहर है ओर हस्ताक्षरों के लिए 
एक व्यवस्थापत्र हे।! 'अरे का लिखलबा है ९! “महाराज मूर्तिपूजा 
का समथन किया है” महोपाध्याय ने मोहर को अन्‍्टी में दबाया, 
सू'घनी की एक चुटकी नाक में दी ओर “लांई” कह कर व्यवस्था- 
पत्र मांग लिया। लिखने की सामग्री हस्ताक्षर कराने वाला 
साथ लाता था, उसने कलम महामहोपाध्यायजी के हाथ में 
पकड़ा दी । अ्रब देर कया है -- कल्लम उठाई, पत्र पढ़ने की 
फुसेत कहां ? नीचे हस्ताक्षर कर दिये। प्रजा के धर्म का निर्णय 
हो गया। इससे परिडित-महाराजों को कोई मतलब नहीं कि 
व्यवस्था में क्या लिखा हे । 

व्यवस्था का भी कुछ प्रभाव न होता देख, ब्राह्मणों तथा 
तान्त्रिकों ने कानपुर से पं० हलघर ओमा को बुलबाया। पं० 
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हलधर ओझा व्याकरण के अच्छे परिडत थे। उन्हें धर्म के 
विषय में कुछ अधिक ज्ञान नहीं था। शास्त्राथ विषय पर था 
पर ओमाजी उसे व्याकरण में खंच ले गये। उन्हें यह ज्ञात 
नहीं था कि स्वामीजी व्याकरण के भी अपूब पण्डित हैं। 
व्याकरण में भी पं० हलधर की ह्वार हुईं। उपस्थित परिडतों 
ने इस बात को स्वीकार किया। तब तो स्वामीजी का प्रभाव 
ओर भी अधिक दो गया। फरु खाबाद के कई भक्त सेठों ने 
वेद-वेदांग की शिक्षा के लिए एक पाठशाला स्थापित करा दी। 
मूर्तिपूजा, मतकभ्राद्ध आदि से लोगों की श्रद्धा उड़ गई ओर 
गली-गली, कूचे-कूचे में पाठशालाओं के बालक तक स्वामीजी 
से सुनी हुई युक्तियां [दोहरा कर ब्राह्मण गुरुओं का नाकों में 
दम करने लगे। 

फरु खाबाद से अनेक स्थानों पर भ्रमण करते हुए स्वामी 
दयानन्द कानपुर पहुंचे, ओर गंगा-तट पर आसन जमाया। 
जेसे मधु की प्यासी मधुमक्खियां दूर-दूर से आकर फूल के 
इदें-गिदे घूमने लगती हैं, इसी प्रकार उस जाग्रति-काल की 
उतावली जनता धरम की प्यास बुमाने के लिए विश्रान्त घाट 
की ओर उमड़ने लगी । पोराणशिक मण्डल में हलचल मच गई । 
धनी साहूकारों ने बहुत-सा धन व्यय करके परिडतों का जमाव 
किया। फरुंखाबाद की चोट से घायल पं० हलघर ओमा 
अपनी नष्ट हुई कीर्ति को फिर से स्थापित करने के लिए दल 
बल सहित 'उपस्थित हो गये। बड़ा भारी जमाव हुआ। भेरव 
घाट मनुष्यों से भर गया। कानपुर के ज्वाइए्ट मजिस्ट्रेट मि० 
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दब्लू० थेन सभापति के आसन पर बिठाये गये। लगभग ४९ 
हजार की भीड़-भाड़ में स्वामीजी और पं० हलधर में शाख्रा्थ 
आरम्भ हुआ | 

शाब्रार्थ का विषय मूतिपूजा था। पं० हलधर ने महा- 
भारत से कुछ श्लोक पढ़ कर कट्दा कि भील ने द्रोण की मूर्ति 
बनाई थी। इस पर स्वामीजी ने उत्तर दिया कि भील कोई वेद 
ऋषि नहीं था, वह एक अनपढ़ आदमी था, उसका कार्य सबके 
लिए प्रामाणिक नहीं हो सकता। इसीप्रकार शास्त्राथ जारी 
रहा, अन्त में सभापति को निश्चय हो गया कि स्वामीजी का 
कथन ठीक है ओर प० हलघर केवल समय बिता रहे हैं। वह 
स्वामीजी के विजय की घोषणा करके सभा से उठ गये। 
सभापति के उठ जाने पर लोगों में हल्ला मच गया, भ्ोर 'बोल 
सनातन धर्म की जय” का पौराणिक धर्म के विजय तथा पराजय 
का सूचक एक ही शब्द आकाश में गूंजने लगा। थोड़े दिलों 
पीछे मि० थेन ने एक लिखित चिट्टी कुछ सज्वनों को दी जिसमें 
लिखा था कि 'शास्त्राथ के समय मेने स्वा० दयानन्द फकीर 
के पक्ष में व्यवस्था दी थी; मुमे विश्वास है कि उनकी युक्तियां 


वेदानुकूल थीं । 


आतठवां पारिच्छेद 
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बनारस में राजा माधोसिह का आनन्द-बाग प्रसिद्ध 
है। उस बाग में कार्तिक सुदी द्वादशी सम्बत्‌ १६२६ के दिन 
बड़ी धूमधाम थी। कुछ दिन हुए; एक लंगोटबन्द सन्यासी 
इस बाग में आकर ठहरा था। विद्या की पुरी काशी के सभी 
प्रसिंद्ध-.प्रसिद्ध पण्डित-मल्ल उस लंगोटबन्द के साथ अपनी बल 
परीक्षा करने के लिए आने लगे हैं। २२ अक्टूबर १८६६ ई० 
के दिन राजपुर से स्वामी दयानन्द बनारस में आकर उस 
उद्यान में ठहरे हैं। उनके आते ही सारे नगर में हलचल मच 
गई है। बुद्धि और धर्म में पूर्ण स्वतन्त्रता का मानने वाला 
सुधारक देयानन्द, अन्ध-विश्वास और रूढ़ि के गढ़ बनारस की 
दीवारों को सत्य की टक्कर से गिरा कर चकनांचूर करने के 
लिए, केवल एक परमात्मा को सहायक मान कर, युद्ध-भूमि में 
उतर आया है। काशीपुरी बहुत प्राचीनकाल से विद्या की खान 
समभी जाती है। उसके कोने-कोने में विद्यावारिधि, श्र गली- 
गली में महामहोपाध्याय रहते हैं। स्वामी दयानन्द हिन्दू धर्म 
की कुरीतियों का संहार करना चाहते थे। जब तक काशी 
झपराजिता थी, तब तक पौराणिक धम को भी हारा हुआ नहीं 
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मान सकते थे। जो पोराणिक परिडित निरुत्तर होता था। वह 
काशी की ओर भागता था। कोई टका सेर व्यवस्था ले आता 
था, कोई स्वा० विशुद्धानन्द के नाम की दुहाई देता 
था, ओर कोई पं० राजाराम शासत्री का नाम लेकर धमकाना 
चाहता था। आश्रय-हीन अंधकार का अन्तिम आश्रम बनारस 
ही दिखाई देता था। निर्भय वीर दयानन्द ने गुफा में पहुँच 
क्र शेर को ललकारने का निश्चय किया ओर माधो बाग में 
जाकर धम का भण्डा गाड़ दिया | 

स्वामी दयानन्द ने काशी नरेश को कहला भेजा कि 
यदि सत्यास्त्य का निणंय करना चाहते हो तो परिडतों को 
शास्त्राथ के लिये तेयार करो । काशी नरेश ने परिडतों को बुलाकर 
शास्त्राथ के लिए कहा। परिडतों ने उत्तर दिया कि स्वा० 
दयानन्द वेद का परिडत है ओर वेद की ही दुहाई देता है। 
हम लोगों को कुछ दिन वेढ़ों में से प्रमाण खोजने के लिए 
मिलने चाहिये, पीछे हम शास्राथ कर सकेगे। १४ दिन की 
मुहलत दे दी गई | परिडत लोग खूब तेयारी करते रहे । शास्त्रा्थ 
के लिए कार्तिक सुदी द्वादशी का दिन निश्चित किया गया 
था। सभा के लिए माधो बाग ही उचित स्थान सममा गया, 
क्योंकि स्वा० दयानन्द ने सन्‍्यासी धम के अनुसार दूसरे के 
स्थान पर जाना स्वीकार न किया। १४ दिन व्यतीत हो गये। 

श्राज एक ओर माधो बाग में सभा का समारोह होने लगा 
ओर दूसरी ओर से परिडतों को सभास्थान तक पहुँचाने के लिये 
काशी-नरेश के दरवार से पालकी, छत्र, चंचर आदि सामग्री 
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भेजी जाने लगी । आज मानो काशी के पणिडितों का परीक्षा- 
दिन था। इस दिन की सफलता पर उनका भविष्य अ्रवलम्बित 
था। प्रतिपक्ष में कोपीनधारी साधु था, विद्या ही जिसका शास्त्र 
था, सत्य ही जिसका किला था और परमात्मा ही जिसका सहा- 
यक था। इधर अनेक परिडतों की मणडली थी, जिनके पास 
विद्या-खड्ग तो थी, परन्तु खतन्‍्त्र विवेक के अभाव में रूढ़ि-रूपी 
जंगार से निकम्मी होगई थी। सत्य का मुख हिरण्मय पात्र से 
बंद हो छुका था। परमात्मा का स्थान एक ओर जड़ मूत्तियों ने 
ओर दूसरी ओर अन्नदाता काशी-नरेश ने छीन लिया था । जहां 
कीपीनधारी अपने सहायक पर भरोसा करके, मत्य के गढ़ में 
डेरा जमाकर, षिद्या की तलवार पकड़े निर्भीक बेठा था, वहां 
अपनी शक्तियों ओर सहायकों को कमजोर समभकर परिडत 


मण्डली कभी छुत्र चंचर के ढोंग का आसरा हूढ़ती थी, श्रोर 
कभी सेकड़ों शिष्यों की पंक्तियां बांध कर समभती शी कि अब 


तो दयानन्द अवश्य दहल जायगा। परन्तु यहां वह लो न थी, 
जो हवा के जरा से मोंके से बुक जाती। 

जो जनता माधों बाग की ओर उमड़ने लगी, उसमें 
निन्‍्यानवे फीसदी मूति-पूजा के मानने वाले थे। बह लोग 
सत्यासत्य निणेय देखने नहीं जा रहे थे, बल्कि माने हुए 'सना- 
तन-धर्म' को जिताने जा रहे थे। उन्हें बतलाया गया था कि 
बनोरस में एक बड़ा भारी नास्तिक आया है, जो विश्वनाथपुरी 
में ही विश्वनाथजी को गालियां देता है। उसका दमन करना 
हिन्दूमात्र का कतेव्य है। लोग अपनी-अपनी भाषना के अलु- 
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सार एक बड़े नास्तिक की पराजय देखने जा रहे थे। जाने 
वालों में भले भी थे, और बुरे भी थे। भले आदमी अपने 
परिडतों को आशीर्वाद देते जा रहे थे, और बुरे आदमी नास्तिक 
पर ई ट-पत्थर बरसाने के मंसूबे बांध रहे थे। समा-मण्डप का 
प्रबन्ध शहर के कोतवाल रघुनाथसहाय के आधीन था। वह 
बड़े सजन थे। शान्ति से शाल्लाथ का कार्य चलाने के लिये 
उन्होंने बेठने की ऐसी व्यवस्था की थी कि स्वामीजी के साथ 
एक समय में एक ही परिडत बोल सके, ओर परिडत लोग 
उन्हें घेर कर न बेठ सके । तीन उचे आसन जमाये गये थे-- 
एक स्वामीजी के लिये, दूसरा प्रतिपक्षी परिडतजी के लिये 
ओर तीसरा काशी-नरेश के लिये! 

विरोधियों की इतनी संख्या--आऔर उनमें भी काशी के 
प्रसिद्ध गुग्डों की काफी राशि--स्वामीजी के भक्तों के हृदय 
कांपने लगे। एक भक्त ने स्वामीजी से भय की चर्चा की। 
स्वामीजी ने अपने स्वभाव के अनुसार ईश्वर-विश्वास और निर्भ- 
यता का उपदेश देकर सांत्वना देते हुए कहा कि "एक परमात्मा 
है ओर एक ही धम है। दूसरा कोन है, जिससे डरें ? उन 
सब को आ जाने दो--जो कुछ होगा उसी समय देखा जायगा । 
स्वामीजी के भक्त पं० जवाहरदासजी ने भी कुछ संदेह प्रकट 
किया, और वेसा ही उत्तर पाया! निर्भेय, निष्कम्प, निःशंक 
सनन्‍्यासी उमड़ते हुए विरोधी मेघ के करका-प्रहार को सहने के 
लिये तेयार होकर बैठा था ओर थोथी गजे पर मुस्करा रहा था । 
जो बहादुर, केसरी को उसकी मांद में जाकर ललकार सकता है, 
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वह उसकी गजेना को भी श्रक्षुब्ध चित्त से सुन सकता हे । 

पौराणिकों की अ्रक्षीहिणी सेना आ पहुंची । रोब जमाने 
को काशी नरेश; बालकी खाल उचधेड़ने को वृद्ध स्वा० विशुद्धानन्द, 
अ्सिद्ध बाल शाखी ओर अन्य माधवाचाय वामनाचाय नारायण 
आदि विख्यात पंडित; तथा हल्ला मचाने को काशी के विद्यार्थी 
ओर गंडे--इस प्रकांर कूमती कामती और बेतहाशा जयजयकारों 
से आकाश को गंजाती हुई अंग-त्रय सम्पन्न पोराणिक सेना माधो 
बाग में पहुँच गई । नियम-हीन सेना के पहुँचते ही मंडप का 
नियम टूट गया। कोतवाल का यत्न व्यथे हुआ । स्वामीजी को 
पंडितों ने चारों ओर से घेर लिया । उनके पास किसी हितेषी 
को बेठने का भी अवसर न दिया गया। रास्ते रोक लिये गये, 
ओर अकेले दयानन्द को घेर कर पचास हजार विरोधी सनातन 
धर्म का जयकारा बोलने लगे। 

शास्राथ आरम्भ हुआ। कहने को शाख्राथ था; परन्तु 
वस्तुतः वर्षा ऋतु के बढ़े हुए बीसियों प्रचण्ड नालों की चट्टान से 
टक्कर थी। हरेक परिडत अपनी बलपरीक्षा कर रहा था ओर 
चाहता था कि किसी प्रकार स्वामीजी निरुत्तर हो जाय॑ं, परन्तु प्रत्यु- 
त्पक्षमति सन्‍्यासी काबू नहीं आता था। बरसों अभ्यास ओर 
ब्रह्मचये पालन से संग्रह किये हुए निर्भयता, घेये ओर स्म्रति 
आदि गुण इस समय उसके परम सहायक हुए। प्रश्नरूपी 
तीरों की अनवरत बोछार दो रही थी, साधन-सम्पन्न ब्रह्म चारी 
फेंके हुए तीरों को मा्गें में ही काटता जाता था ओर साथ दी 
अपने धनुष की करामात दिखा रहा था। उस लक्ष्यवेष्ठी धनुष से 
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फेंके हुए अमोध बाण विरोधियों के कवचों में छेद कर 
रहे थे । 

पं० ताराचरण ने पूछा--“आप मनुस्म॒ृति को वेदमूलक 
केसे मानते हैं ९” 

स्वामीजी ने उत्तर दिया--सामवेद के ब्राह्मण में कहा 
हे किजो कुछ मनु ने वणन किया है वह ओषधों का भी 
आओपध हे ।' 

ताराचरणजी चप हा गये, स्वा० विशुद्धानन्दजी मदद 
के लिये पहुँचे । 

आप बोले--रचनानुपपत्तेश्चनानुमानम” इस वेदान्त-सूत्र 
को वेद्मूलक सिद्ध करो। 

स्वामीजी ने उत्तर दिया--यह उपस्थित वाद के भीतर 
नहीं हे ।' 

स्वामी विशुद्धानन्द जी--'प्रकर॒णश के बाहिर है तो क्या 
हुआ ? यदि तुम्हें इसका समाधान आता दे तो कह दो ।” 

सस्‍्वा० दयानन्द--“इसका पूर्वापरपाठ देख कर समाधान 
किया जा सकता है ।' 

र्वा० विशुद्धानन्द--'यदि सब कुछ याद न था तो काशी 
में शास्नाथ करने क्यों आये थे ९ 

स्वा० दयानन्द्‌-- क्या तुम्हें सब कुछ कण्ठाग्र हे ९ 

स्वा० विशुद्धानन्द्‌-- हां, हमें सब कुछ स्मरण है । 

यहां उल्टा कर प्रारम्भ हुआ | पंच में आता-आता चतुर 
सिपाही झिक़ल गया। सवा” द्यानन्द ने पुछा-- 
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तब बताइये धम के लक्षण कितने हैं ९ 

स्वा० विशुद्धानन्द ने सवेज्ञता का दावा तो किया, परन्तु 
उन्हें मनुस्मृति का धर्म लक्षण सम्बन्धी घृतिक्षमा दमोस्तेयम' 
इत्यादि श्लोक याद नहीं था; वह निरुत्तर होगये। स्वा० दया- 
नन्‍्द्‌ ने श्लोक पढ़ सुनाया। इस पर श्रसिद्ध धर्माचाय पं० 
बाल शास्त्रीजी मदद पर आ पहुँचे। आपने कहा कि हमने 
सम्पूण धमेशास्त्र का अध्ययन किया है, इस विषय में कुछ 
पूछना चाहते हो तो हमसे पूछिये | 

स्वा० द्यानन्द ने पुछा--“आप अबम के लक्षण बतलाइये !” 

बाल शास्त्रीजी ने कभी सोचा भी न था कि कोई 
आदमी अधम के लक्षण भी पूछ सकता है। उन्हें निरुत्तर 
होना पड़ा । 

इसीप्रकार प्रश्नोत्तर होते रहे। मूत्तिपूजा के सम्बन्ध 
में काशी के पण्डितों ने दो ही बाते पेश कीं। एक तो यह कि 
वेद में प्रतिमा शब्द आया है, वह मृत्ति का वाचक है; ओर 
दूसरा यह कि “उद्बुध्यरवाग्ने! इत्यादि मन्त्र में जो 'पूत! शब्द 
आया है, वह मूत्तिपुजा का सूचक है। स्वामीजी ने दोनों का 
ही समाधान कर दिया। इंश्वर की प्रतिमा का वेद में स्पष्ट 
निषेध है, ओर पू्त शब्द नदी-तड़ाग आदि का वाचक हे। 
यह समाधान करके र्वामीजी बारंबार यही पुछते रहे कि 'वेद 
में मूर्तिपुजा का विधान कहां हैं ९! 

हर तरह से लाचार होकर पणिडित-मण्डली ने चालाकी 
की शरण ली । इस विषय पर शास्त्रार्थ करने से टल कर परिडत 
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लोग स्वामीजी को उलमाने की नीयत से पुराणों के विषय पर 
विवाद करने लगे, परन्तु शीघ्र ही अनुभव करने लगे कि यह 
व्यूह भी अभेद्य नहीं है। स्वामीजी ने अवसर पाकर व्याकरण- 
सम्बन्धी प्रश्न परिडतों के सामने रखा -- कोई भी संतोष- 
जनक उत्तर न मिल्रा। परिडत लोग खिन्न और हताश होने 
लगे। तब माधवाचायंजी आगे बढ़े ओर कोई दो पन्ने लाकर 
बीच में रखते हुए कहा कि “यहां पर लिखा है कि यज्ञ की 
समाप्ति पर यजमान दसबं दिन पुराणों का पाठ श्रवण करे, 
अब स्वामीजी बताइये कि पुराण” किसका विशेषण हे ९? 

स्वामीजी--आप पाठ पढ़ कर सुनाइये' 

स्वामी विशुद्धानन्दजी ने पन्ने स्वामी दयानन्दजी के 
हथ में पकड़ा कर कहा कि 'आप ही पढ़ लीजिये! । 

स्वामी विशुद्धानन्द जी बोले 'मभ चश्मे के बिना नहीं 
पद सकता, इसलिए आप ही को पढ़ना होगा! | स्वामी दयानन्द 
ने पत्रे हाथ में ले लिये। अन्धेरे के कारण पढ़ना कठिन था। 
दीपक मंगवाया गया। लालटेन की रोशनी भी बड़ी मद्धम थी, 
पत्रे पढ़ने में कुछ समय लगा । उचित मोका समझ कर पंडित 
मण्डली उठ खड़ी हुई। इसप्रकार धूत्तेता होते देख कर स्वा० 
दयानन्द ने स्वा० विशुद्धानन्द का हाथ पकड़ कर कहा कि 
बेठ जाइये। निणुय किये बिना बीच ही में उठ खड़े होना 
आप जेसे विद्वानों को कदापि उचित नहीं? परन्तु स्वा० विशुद्धा- 
नन्‍्द्‌ जी न बेठे ओर स्वा० दयानन्द की पीठ पर हाथ फेर 
कर कहने लगे कि “अब बेठिये, जो कुछ होना था द्वो चुका 
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परिडतों का इशारा पाकर काशी-नरेश ईग्वरीनारायण- 
सिंह भी खड़े हो गये, और ताली पीट दी। इधर इशारा पहिले 
से बंधा हुआ था। सारा जनसमुद्र एकदम खड़ा होकर 'सना- 
तन धर्म की जय” बोलने लगा। कोतवाल बड़ा सज्जन था। 
उसे काशी-नरेश का ओछा व्यवहार बहुत अखरा। उसने 
काशी-नरेश से कहा कि आपने ताली पीट कर बहुत बुरा 
किया, यह काये सभा के नियमों के विरुद्ध था / नरेश कोत- 
चाल की बगल में हाथ देकर गे बढ़ गये ओर समम्काया कि 
हम तुम सभी मूत्तिपजक हैँ, तब अपने सामान्य शत्रु को 
जेसे हो सके पराजित करना ही चाहिये। इस दंगा-काण्ड 
के नेता काशी-नरेश का इशारा पाकर सम्पूर्ण जनसमूह 
मनमानी करने लगा। किसी ने पत्थर, किसी ने कंकर, किसी 
ने जूता -- अधिक क्या लिखें, जिसे जो मिला उसने वही 
उछाला ओर स्वामीजी की ओर भेजा। जेसे तूफान के समय 
हवा के जोरदार मोंकों के साथ मिट्टी, कंकर, लकड़ी ओर पत्ता 
आदि पदाथ पवेत की निष्कम्प पट्टान पर टकराते हैं ओर 
लज्जित होकर नीचे गिर पड़ते हैं, इसीप्रकार स्वाथपूर्ण दम्भ 
द्वारा भड़काये हुए इन भअज्ञानी लोगों के भेजे गर्हित पदा्े 
भी लज्जित होकर गिर पड़े, सनन्‍्यासी के पयोधि- गम्भीर 
हुृदय पर कोई प्रभाव न उत्पन्न कर सके | 

पोराणिक दल ने शहर भर में पण्डितों का जुलूस 
घुमाया, मूर्तिपूज का जय--जयकार मचाकर श्रपनी सत्य 
प्रियता का परिचय दिया ओर सब स्थानों पर समाचार भेज 


( ४७ ) 


दिया कि दयानन्द परास्त हो गया है। शहर में परिडतों की 
ओर से विज्ञापन लगा दिये गये कि दयानन्द के पास कोई 
न जाय, जो जायगा वह पातकी हो जायगा। यह सब कुछ 
किया गया परनन्‍्तु संसार की आंखों में धूलन डाली जा सकी। 
देश के पक्षपात-हीन समाचार-पत्रों ने स्वा० दयानन्द की विजय 
का ही समाचार प्रकाशित किया। पं० सत्यत्रत सामाश्रमी जी 
ने अपनी 'प्रत्न-कमर-नन्दिनी! नाम की मासिक पत्रिका में 
स्वामीजी की सफलता की घोषणा दी। 'रुहेलखण्ड' नामक 
पत्र ने लिखा कि 'स्वामी दयानन्दजी ने काशी के पण्डितों को 
जीत लिया हे!। ज्ञान प्रदायिनी? ( लाहोर ) ने समाचार दिया 
कि इसमें सन्देह नहीं कि परिडत लोग मूर्तिपजा की आज्ञा 
वेदों में नहीं दिखा सके'। “हिन्दूपेट्रियट” ने प्रकाशित किया 
कि “परिडत लोग यद्यपि अपने ज्ञानशास्त्र का अतिगव करते 
थे, परन्तु उनकी बड़ी भारी हार हुई ।” 

स्वामीजी का उपदेश सुनने से रोकने वाला विज्ञापन 
भी निष्फल हुआ। हवा का भोंका अमरों को फूल के पास 
जाने से न रोक सका। लोग और भी अधिक उत्सुकता से 
सन्‍यासी का सदुपदेश सुनने जाने लगे। स्वामी दयानन्द की 
धाक चारों ओर बेठ गई। जिस फोलादी ढाल से टकरा कर 
काशी के सुसंस्कृत तीर कुण्ठित हो गये, तिनकों की क्‍या 
मजाल थी कि उस पर श्रड़ सर्के। देश-देशान्तर में इस 
शास्त्राथे का सम्बाद हवा की तरह फेल गया और अपने साथ 
स्वामीजी की पारिडत्य-कीर्ति के सोरभ को भी लेता गया । 
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रूढ़ि के गढ़ से दयानन्द्‌ की टकर का जो भयंकर शब्द 
हुआ, उससे दिशायें गज उठीं। गूंज से आश्रर्यित देश ने 
देखा कि सदियों के अन्धेरे में खड़ा किया हुआ कुरीतियों 
का सीनार ठोकर खाकर भीषण शब्द करता हुआ विश्वनाथपुरी 
की जलघधारा में बिलीन होरदा है। स्वार्थ कांप उठा और सत्य का 
प्रकाश चमकने लगा । 
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नवां पारिच्छेद 
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सुधार की तोसरी दशा 
( १८७० से १८७४ ६० ) 
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धीरे-धीरे स्वामी दयानन्दजी के सुधार-कार्य ने अपनी 
तीसरी दशा में प्रवेश किया। सुधारक के विचार पहले से ही 
विस्तृत थे, अ्रनुभव के अधिक होने से उनका क्रियात्मक रूप 
भी विल्तृत होने लगा। यह नहीं समझ लेना चाहिये कि बनारस 
के शास्त्राथ के पीछे एकदम कोई द्शा-परिवतेन हो गया। काय 
का क्षेत्र धीरे-धीरे बढ़ रहा था। बनारस के शास्त्राथ के कारण 
स्थामीजी की ख्याति सारे देश में फेल गई। देश की दशा से 
चिन्तित सुदरबर्ती मद्दानुभावों ने, काशी के पंडितों को पराजित 
करने वाले वावदुक के बृचान्त पद कर हृदय को ढारस दिंक। 
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उधर कलकत्ता, बम्बई ञआदि के परिडतों पर स्वामीजी की” 
धाक बंध गई । सुधारक दयानन्द की सब ओर चर्चा होने लगी। 

यश के बिस्तार के साथ-साथ स्वामीजी का दृष्टि-चषेत्र भी 
बिल्तृत होने लगा। श्रगले पांच सालों में हम सुधार के काय का 
फैलाव होता देखते हैँ । हम देखेंगे कि धीरे-धीरे स्वामीजी का 
काय करने का दह्ल बदलने लगा। पुरानी केवल शास्त्राथ की 
या अपने डेरे पर प्रचार करने की रीति को छोड़ कर नियम- 
पृवंक सभायें करने ओर उनमें व्याख्यान देने की पद्धति का 
अनुसरण होने लगा । स्वामीजी अबतक केवल संस्कृत में 
व्याख्यान देते थे, मसमें परिवर्तन होगया। भ्राप हिन्दी में 
व्याख्यान देने लगे । अब तक केबल कोपीन धारण किये रहते 
थे -- आश्रम पर, सभा में, शास्त्राथं के समय, इसी वेष में 
रहते थे। वह भी बदलने लगा। सभा में आप कपड़े पहिन 
कर जाने लगे। इसीसमय सत्याथप्रकाश भी लिखा गया। इस 
प्रकार स्वामीजी का प्रचार का क्रम श्रवस्थाओं से परिवर्तित 
होने लगा। यह परिवतन काये को अधिक विस्तृत ओर लोको- 
पयोगी बनाने का साधन हुआ | 

परिवर्तन एकदम नहीं हुआ, काय के फेलाब के कारण 
नये-नये उपायों का अ्रवलम्बन आवश्यक होता गया। दोरे 
के प्रसंग में देश के कई 'अन्य सुधारक महानुभावों से मिलने 
का मोका मिला। उनके साथ विचार-विनिमय में कई नये 
बिचार उठे, जो शीघ्र ही कार्य में परिणत हो गये। जिस समय 
का बैत्तान्त हम लिखने लगे हैं, वह सुधार की अन्तिम दशा के 
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निर्माण का समय था। उसके अन्त में हम ऋषि दयानन्द को 
एक परणे सुधारक के साथ-साथ एक भारी काये का केन्द्र बना 
हुआ पायेंगे। सुधार की अंतिम दशा पर पहुँच कर रवामीजी 
की काय-शक्ति निर्माण के रूप में प्रकट होने लगी । वह विषय 
अगले परिच्छेदों का होगा । वरतंमान परिच्छेद में हम स्थामीजी 
के सुधार काय के पूर्ण फेज्ञाव का वृत्तान्त लिखते हुए। डन 
सीढ़ियों की खोज करेंगे, जिनसे होकर काये का क्रम परी 
ऊंचाई तक पहुँचा । 

बनारस से प्रयाग होते हुए स्वामीजी मिज।पुर गये। मिर्जा- 
पुर में कई मास तक धमे-प्रचार करके स्वामीजी फिर बनारस में 
पधारे। इस बार विशेष घटना यह हुई कि काशी नरेश ने 
अपने गत वे के व्यवहार के लिए प्रायश्वित्त किया। नरेश 
ने स्वामीजी के दशनों की इच्छा प्रकट की, ओर अनुमति 
पाकर अपनी गाड़ी भेज दी। स्वामीजी जब नियत स्थान पर 
पहुँचे तब महाराज ने खड़े होकर स्वागत किया, अन्दर ले 
जाकर खणे के सिंहासन पर बिठाया और अपने हाथों से 
स्वामीजी के गले में हार पहिनाया | 

प्रारम्भिक कार्य समाप्त हो जाने पर महाराज ने स्वामीजी 
से हाथ जोड़कर निवेदन किया कि 'मूर्तिपूजा में हमारे कुल की 
सनातन काल से श्रद्धा है । उसके प्रसंग से शाख्रार्थ के समय 
आपकी अवज्ञा हो गई थी । आप सन्‍्यासी हैं-आशा है, क्षमा 
कर देंगे!। स्वामीजी ने उत्तर में कहा कि हमारे मन में उस 
बात का लेशमात्र भी संस्कार नहीं है? । महाराज ने विदा करते 
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हुए स्वामीजी की सेवा में उचित संट उपस्थित की । इस प्रकार 
यह सुखान्त प्रसंग समाप्त हुआ । 


बनारस से स्वामीजी कासगंज गये । वहां आपकी स्थापित 
की हुई एक पाठशाला थी, जिसमें ब्रह्मचय के नियमों के पालन 
के साथ अप्राध्यायी, महाभाष्य तथा मनुस्मृति आदि का अध्ययन 
कराया जाता था। कासगंज की पाठशाला का स्वामीजी ने 
निरीक्षण किया। यहां पर एक ओर घटना हुई, जा देखने में 
बहुत सामान्य थी, परन्तु उससे स्वामीजी की निर्भयता का पुष्ट 
प्रमाण मिलता है । आप बाजार में जा रहे थे, सामने से एक 
मस्त मरखना सांड आ रहा था। बाजार के सब लोग इधर-उधर 
भाग रहे थे, कोई रास्ता रोकने का साहस नहीं करता था। 
स्वामीजी रास्ते से न हटे ओर चलते ही गये। जब स्वामीजी 
बहुत पास पहुँचे तब सांड स्वयं ही रास्ता छोड़कर अलग होगया। 
जनता के श्राश्वय का ठिकाना न रहा। एक भक्त ने पूछा कि 
पहाराज | यदि वह सांड सामने से न हटता तो आप क्‍या 
करते ९? स्वामीजी ने उत्तर दिया कि सींग से पकड़कर अलग 
कर देते! । स्वामीजी पर शारीरिक भय कोई प्रभाव नहीं कर 
सकता था | यहां से चलकर स्वामीजी छुलेसर, कशोबास, फरु खा- 
बाद आदि स्थानों पर भ्रमण करते हुए बनारस गये, ओर वहां 
से पूष की ओर प्रस्थान किया। 

पूव की यात्रा में एक बड़ी मनोरंजक घटना हुई । मुंगेर 
जाते हुए रास्ते में जमालपुर जंकशन पर कुछ देर तक ठहरना 
पड़ा | स्वामीजी के शरीर पर केवल कोपीन थी । आप प्लेटफाम 
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पर घूम रहे थे। स्टेशन पर एक पत्नी सहित अंग्र॑ज इश्ल्ीनियर 
विद्यमान था । नंगा शरीर देखकर इच्त्लीनियर साहब के सभ्यता- 
सम्बन्धी विचारों पर बड़ा धक्का लगा | आपने झट स्टेशनमास्टर 
को बुलवाकर कहा कि “यह नंगा कीौन टहल रहा हे, इसे इधर- 
उधर घूमने से बन्द कर दो! । स्टेशनमास्टर का अंग्रंज ही ईश्वर 
था। उसने स्वामीजी के पास जाकर निवेदन किया कि “महाराज | 
दूसरी ओर चल्लकर कुर्सी पर आराम कीजिये। मुगेर की गाड़ी 
के जाने में अभी देर हे' | स्वामीजी सब ताड़ गये । आपने स्टेशन 
मास्टर से कद्दा कि “जिसने तुम्हें हमारे हटाने के लिये कहा है 
उससे कह दा कि हम उस समय के मनुष्य हैं, जब आदम हव्वा 
नंगे अदन-बाग में सेर क्रिया करते थे! | स्टेशनमास्टर यह उत्तर 
सुनकर टल गया। स्वामीजी टहलते रद्दे। इश्लीनियर ने फिर 
उसे बुलवाया । स्टेशनमास्टर ने साधु को प्लेटफाम से हटाने में 
असमथेता प्रकट करते हुए कहा कि “यह स्वतन्त्र सन्यासी हे! 
आश्च यित होकर अंग्र ज ने नाम पूछा। स्टेशनमास्टर ने नाम 
बता दिया। साहब यह कहता हुआ कि क्या ये ही प्रसिद्ध 
सुधारक दयानन्द सरखती देँ ?” कट खामीजी के पास चला 
गया ओर बहुत देर तक बातचीत करता रहा। 

मुंगेर से भागलपुर होते हुए स्वामीजी १८७२ ई० के 
दिसम्बर मास में कलकत्ता पहुंचे | वहां उन दिनों बा० केशवचन्द्र- 
सेन की धूमधाम थी। ज्राह्म समाज के आकाश में सेन बाबू का 
सिताश चमक रहा था। प्रारम्भ में कलकत्ता के ब्रह्म समाजियों 
की ओर से स्वामीजी का विशेष सत्कार भी हुआ। यद्यपि 
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ब्राह्यो समाज के वृद्ध नेता श्रीयुत देवेन्द्रनाथ टागोर ने अपना 
स्थान स्वामीजी के उतारे जाने के लिये नहीं दिया तो भी श्रन्य 
ब्राह्मो समाजियों ने सखवामीजी का अच्छा आदर किया | पं० हेम- 
चन्द्र चक्रवर्ती उन लोगों में से थे जो विश्वास से ब्राह्मो थे, परन्तु 
बा० केशवचन्द्रसेन की ईसाइयत की ओर भ्रवृत्ति से कुछ 
असन्तुष्ट थे । स्वामीजी के उपदेशों से उन पर बड़ा प्रभाव हुआ । 
वह देर तक स्वामीजी के साथ रहकर योगाभ्यासादि सीखते रहे । 

बा? केशबचन्द्रसेन कहीं बाहिर गये हुए थे। जब वह 
कलकत्ते आये तो स्वामीजी का समाचार सुना। मिलने की 
इच्छा से सेन महाशय स्वामीजी के पास गये, परन्तु परिचय 
न दिया ओर बातचीत करने लगे। बातचीत के पीछे सेन 
महाशय ने स्वामीजी से पूछा कि 'क्या आप कभी केशवचन्द्रसेन 
से मिले हैं? स्वरामीजी ने उत्तर दिया “हां, मिले हैं?। सेन 
महाशय ने पूछा “आप उससे कब मिल्त ९? स्वामीजी ने उत्तर 
दिया अभी! | सेन महाशय आश्चरयित हुए । आपने पूछा “यह 
आपने केसे जाना कि में ही केशवचन्द्र हूं ?” स्वामीजी ने उत्तर 
दिया कि 'जेसी बातें आपने की दूँ, बेसी किसी दुसरे से नहीं 
हो सकतीं |” इस प्रकार इन दो महापुरुषों में परिचय हुआ । इसके 
अनन्तर स्वामीजी ओर सेन महाशय में वार्तालाप होता रहा । 

दोनों महापुरुष देश की भलाई में दत्तचित्त थे, दोनों 
ही अदूभुत वक्ता थे; दोनों ही में जनता पर बिजली का असर पेदा 
करने की शक्ति थी। जिसप्रकार समानताये थीं, बेसे ही 
असमानतायं भी बहुतसी थीं। एक बढ़ी असमानता दोनों 
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सहाएरुषों की निम्नलिखित बातचीत से स्पष्ट होगी। एक दिन 
सेन महाशय ने स्वामीजी से पूछा कि “भिन्न भिन्न धर्मो के मानने 
वाले लांग अपने-अपने मान्य ग्रन्थ को ईश्वरीय और अन्तिम 
प्रमाण मानते हैं, ओर कहते हैं। आप वेद को ईश्वरीय ज्ञान 
कहते हैं । हम केसे जानें, किसका कहना सच्चा है” १ स्वामीजी 
ने उत्तर में कुरान और बाइबिल में से अनेक दोष दिग्वाये और 
वेदों की निर्दोषता दिखाते हुए कहा--“निर्दोष होने से बेद्क 
धम ही सच्चा है ।” 

इस वाक्य पर सेन महाशय ने कहां :-- 

शोक है कि वेदों का अद्वितीय विद्वान्‌ अंग्रं जी नहीं 
जानता अथवा इंग्लेण्ड जाते समय वह मेरा इच्छानुकूल 


साथी होता ।' 
स्वामीजी ने उत्तर दिया शोक है कि ब्राह्यो समाज का 


नेता संस्कृत नहीं जानता ओर लोगों को उस भापा में उपदेश 


देता है जिसे वे नहीं समझते | ( श्रीमदयानन्द्प्रकाश ) 
दोनों नेताओं में यही भेद था | एक की दृष्टि पूर्वांभिमुख 


थी, दूसरे की पश्चिमाभिमुख | एक को भारत की आये प्रजा की 
हितकामना थी, दूसरे का अधिक ध्यान यूरोप के साधुबाद की 
ओर था | व्यक्तिगत खभाव में भी अनेक भेद थे, परन्तु उनके 
उल्लेख की यहां आवश्यकता नहीं। एक का जीवन हृदय का 


खिलौना था- दूसरे की उमंगें उच्च जीवन की दासियां थीं। 
एक के आत्मा की उच्चतर अभिलाषा यह थी कि वह त्रह्मा से 


जेमिनि पर्यन्त' ऋषियों का अन्यतम व्याख्याता बने, और ' दूसरे 
का हृदय संसार में एक नया धम स्थापित करके मुहम्मद ओर 
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ईसा को श्रेणी में शामिल होने पर तुला हुआ था। इन भेदों के 
होते हुए भी यह कहने में अत्युक्ति नहीं है कि अपने-अपने ज्षेत्र 
में दोनों ही असाधारण थे, दोनों में उम्बक की शक्ति थी, प्रतिभा 
थी, महापुरुषता के सम्पूण चिन्ह थे। ऐसे दो महापुरुषों का परस्पर 
मेल-मिलाप विशेष फल उत्पन्न किए बिना नहीं रह सकता था। 
यदि विशेष ,बचार से देखा जाय तो मालूम होगा कि इस बात- 
चीत का दोनों ही पर बहुत गम्भीर परिणाम हुआ | 

बा? केशवचन्द्रसेन के जीवन का मनोवेज्ञानिक अनुशीलन 
करें तो हम उसमें दो तीन परिवतन देखने हैं। प्रारम्भ में उसका 
भुकाव ईसाइयत की ओर था। उसका पहला प्रकाश १८६६ में 
हुआ, जब मेडिकल कालेज में “व6३४प8४ (0क9#-8४8 के 
(प७०.७! इस विषय पर व्याख्यान देते हुए सेन महाशय ने 
ईसा को ईश्वर का पुत्र और पैगम्बरों का सर्दार बताया। यह 
लहर बहुत वर्षों' तक रही ओर इस लहर में बहते हुए ब्राह्मो 
नेता का ध्यान योग या तपस्या की ओर नहीं गया। लगभग 
७ बर्ष पीछे हम एकदम बड़ा परिवतन देखते हैं ओर १८७४ के 
श्रन्त में बा० केशवचन्द्रसेन को तप और योग की ओर भुकता 
हुआ पाते हैं| स्वामी दयानन्द्जी १८७३ के प्रारम्भ में कलकत्ते 
गये थे। इन दोनों घटनाओ्रों में परम्पर सम्बन्ध हू ढ़ लेना कुछ 
कठिन नहीं है। एक बार परिवतेन आरम्भ हो जाने पर सेन 
महाशय की गतिशील भ्रवृत्ति का बहुत आगे बढ़ जाना स्वाभाविक 
ही था | भक्ति-मागे पर चलकर उस समय के ब्राह्मोसमाजियों ने 
केसे केसे परिहाास किये, यह बताने की आवश्यकता नहीं; परन्तु 
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लेखक की सम्मत्ति है कि केशवचन्द्रसेन के हृदय में जो बहिमुंख 
लहर बह रही थी, उसे अन्तमुख करने के लिये प्रारम्भिक चोट 
स्वामी दयानन्द से मिली हो--यह कुछ असम्भव नहीं हे । 

यह मानने में कोई संकोच का कारण नहीं है कि बा० 
केशवचन्द्रसेन ओर ब्राह्मोसमाज के काय का कलकत्ते में 
अनुशीलन स्वामीजी के कायक्रम पर भी कुछ कम प्रभाव 
उत्पन्न करने वाला नहीं हुआ । यह मानी हुई बात है कि 
स्वामीजी ने सवसांधारण के लिए आयभापा में व्याख्यान देना 
बा० केशवचन्द्रसेन के कहने पर ही प्रारम्भ किया था। इससे 
पूर्ष वह संस्कृत में ही व्याख्यान देते थे । अब तक प्रायः 
स्वामीजी कोपीन मात्र रखते थे, व्याख्यान के समय:भी यही 
वेष रहता था । बा० केशवचन्द्रसेन के कथन पर स्वामीजी 
ने व्याख्यान देने के समय अन्य वस्र धारण करना भी अंगी- 
कार कर लिया। इन दो बातों के अतिरिक्त यह भी कुछ कम 
महतक्त्च की बात नहीं है कि आयसमाज रूपी संगठन स्थापित 
करने का विचार स्वामीजी के हृदय में कलकत्ता जाने के पीछे 
ही उत्पन्न हुआ । इससे पूव किसी संगठन की स्थापना का 
विचार उद्बुद्ध हुआ प्रतीत नहीं होता । ब्राह्मो-्समाज के 
सिद्धान्तों और संगठन की श्रपुणंता को देखकर स्वामी दया- 
नन्‍द के हृदय में एक अन्य वेदिंक समाज के स्थापित करने की 
इच्छा उत्पन्न हुई हो तो कोई आश्चय नहीं । 

कलकत्ते में स्वामीजी के कई व्याख्यान हुए । एक 
व्याख्यान सेन महाशय के घर पर भी हुआ । इन व्याख्यानों का 
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बहुत उत्तम प्रभाव होता रहा । उत्साहपूणु » बंगाली जनता 
का हृदय स्वामीजी के भाषणों से उछल पड़ा । कलकत्तें से 
हुगली, भागलपुर आदि स्थानों पर प्रचार करते हुए स्वामीजी 
फरु खाबाद गये । वहां पाठशाला का निरीक्षण करके 
२४ दिसम्बर १८७३ के दिन आप अलीगढ़ पहुँचे । यहां 
आपने राजा जयकृष्णदासजी के यहां आसन जमाया | अलीगढ़ 
से हाथरस होते हुए, स्वामीजी मथुरापुरी गये! मथुरा वेष्णवों 
की राजधानी है । वहां के रंगाचायंजी तिलक छाप-धारियों 
के परम गुरु माने जाते थे। फाल्गुन एकादशी सम्बत्‌ १६३० 
के दिन, ब्रह्मोत्सत के समय स्वामीजी ने वृन्दावन में पहुँच 
कर मलूकदास के राधाबाग में आसन जमाया । यहां पर 
आपकी स्थिति अनेक मनोरंजक घटनाओं से परिपुण हुई । 
वृन्दावन में ब्रह्मोत्तत के अवसर पर हजारों लोग एकत्र 
होते हैं। स्वामीजी ने निर्भकिता से मूर्तिपूजा, तिलकछाप आदि 
का खण्डन प्रारम्भ कर दिया । पोराणिक-सरोवर में भारी 
हलचल मच गई ” लोग भागे हुए रंगाचायजी के पास 
पहुँचे। इधर स्वामीजी ने भी रंगाचाय के पास एक पत्र भेजा, 
जिसमें उन्हें शाख्राथ के लिये आमन्त्रण दिया । रंगाचायजी 
ने बनारस के शाख्राथं की घटना सुन ही रखी होगी। जिस 
वीर योद्धा पर काशी के हथियार नाकाम हुए, उस पर मथुरा 
के निबेल हथियार क्या असर डाल सकते थे १ रंगाचायजी 
ने पदले तो कहला "भेजा कि मेले के दिनों में अवकाश न 
होने से शाख्ीय विचार होना कठिन है; और जब मेला हो 
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चुका तो रोगी होने के कारण स्वामीजी के आमन्त्रण को 
स्वीकार न कर सके । 

रंगाचायजी शाख्लाथे के मेदान में न आये परन्तु उनके 
शिष्य नीचता के मेंदान में उतर आये । वे कई उपायों से 
स्थामीजी को डराने या बेइज्जत करने का यत्न करते रहे । 
वृन्दावन में धर्म की ध्चजा गाड़ कर स्वामीजी मथुरा चले 
गये । यहां पण्डों, गुण्डों ओर चोबों के एक बड़े समूह ने 
स्वामीजी के निवासस्थान पर धावा किया। धावा करने वालों 
के हाथों में डण्डे थे । इधर स्वामीजी का स्थान भी अरत्षित 
नहीं था । स्वामीजी के भक्त राजपूत सदा पहरे का श्रबन्ध 
रखते थे । गुण्डा-मण्डली स्वामीजी के द्वार को सुरक्षित देख 
कर आगे न बढ़ सकी, ओर गालियां बकने लगी। स्वामीजी 
के सेवक गालियां सुन कर जोश में आगये, परन्तु शान्ति का 
उपदेश सुन कर चुप हो गये । स्वामीजी ने उन्हें सममता 
दिया कि नासमझों की नासमभी देखकर समभदारों को 
अपनी समझ नहीं छोड़ देनी चाहिये । गुण्डे निराश होकर 
लीट गये । 

यहां से निराश होकर विरोधियों ने दूसरी चाल चली। 
उन्होंने चांद पर थुकने का विचार किया। स्वाम्नीजी उपदेश 
दे रद्दे थे, उस समय विरोधियों के बहकाये हुए एक कसाई 
आओर शराब की दूकान वाले ने पुकार कर कहा कि 'स्वामीजी, 
आपका कई दिनों का लेखा हो गया है, दाम देकर उसे चुका 
क्यों नहीं देते ?' विरोधी निराश हुए, क्‍योंकि उपस्थित जनता 
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में से किसी ने भी यह विश्वास न किया कि सूय कलंकी 
हुआ है । सभा के अन्त में उन्हें बुला कर पूछा गया तो 
उत्तर मिला कि महाराज हमें मांगीलाल मुनीम ने कहा था 
कि सभा में जाकर तुम यह वाक्य कह देना, में तुम्हें पीछे 
पुरककार दू गा। विरोधियों ने एक कुलटा को भी धन का लोभ 
देकर तय्यार किया कि वह सभा में जाकर स्वामीजी पर ला- 
5छन लगा दे । कुलटा सभा में पहुँची | स्वामीजी व्याख्यान 
दे रहे थे । अम्ृत की धारा से पापिन के हृदय का पाप घुल 
गया । उसे पश्चात्ताप हुआ । व्याख्यान की समाप्ति पर स्वयं 
दही स्वामीजी के चरणों में गिर पड़ी और अपने मानसिक 
अपराध के लिये क्षमा मांगने लगी । ब्रह्मचारी का चरित्र 
निर्दोष था । जो निर्दोष हे, उस पर फेंका हुआ मेला लोट 
कर फेंकने वाले पर ही पड़ता है | 

मथुरा से चलकर मिर्जापुर ओर बनारस होते हुए 
स्वामीजी प्रयाग में पहुँचे। यहां पर उनके भ्रचार का यश 
पहिले से ही पहुँच चुका था । शिक्षित समाज बड़ी उत्सुकता 
से आपके व्याख्यान सुनने आता था। रायबहादुर पं० सुन्दर- 
लाल आपके बिशेष भक्तों में से थे । वह बराबर उत्संग में 
आया करतेथे । इन दिनों स्वामीजी ईसाइयों का बड़े जोर 
से खण्डन किया करते थे । सत्याथंप्रकाश के लेख का काये 
भी बराबर होता था । 

आपकी योगशक्ति की सूचना समय-समय पर लोगों 
को मिलती रद्दती थी । योगशक्ति का द्वी फल था कि आप 
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'परोक्ष की कल्पना कर लिया करते थे ओर वह कल्पना ठीक 
निकलती थी। एक बार राययहादुर पं० सुन्दरलाल आदि 
सज्जन स्वामीजी के स्थान पर बेठे हुए थे। स्वामीजी मुस्कराते 
हुए उनके सन्मुख आये ओर उन लोगों से कहने लगे कि 
“एक मनुष्य मेरी ओर चला आता है | उसके आने पर 
आपको एक कोतुक दिखाई देगा। थोड़ी देर में एक ब्राह्मण 
मिठाई लिये आ पहुँचा ओर सामने रखदी । स्वामीजी ने 
मिठाई का एक टुकड़ा उसे खाने को दिया, परन्तु उसने लेने 
से इन्कार किया ओर उल्टा कांपने लगा । तब सबने समम 
“लिया कि अवश्य इस मिठाई में विष मिला हुआ है । मिठाई 
का टुकड़ा कुत्ते के आगे फेंका गया, जिसे खाकर कुत्ता छुट- 
पटाने लगा ओर शीघ्र ही मर गया । तब तो उपस्थित लोग 
उस ब्राह्मण को पुलिस के सुपुदं करने को तेयार हो गये । 
स्वामीजी ने अपनी दयालुता के कारण उसे क्षमा कर दिया । 
१८७४ ई० के अक्तूबर मास के मध्य तक स्वामीजी प्रयाग में 
रहे, फिर पश्चिम की ओर प्रस्थित हुए। 


दसवां पारिच्छेद 
आय्येसमाज की स्थापना-बम्बई प्रांत में प्रचार 
हि 0(.०००००-मे 0 हि 
स्वामी द्यानन्द का. सुधार-सम्बन्धी कार्यक्रम सर्वोग 
सम्पन्न होकर जनता के सामने आगया। स्वामीजी ने अपने 
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काय को वेष्णव सम्प्रदाय के खण्डन से प्रारम्भ किया था। 
धीरे-धीरे उनका खण्डनाखसत्र सारे पौराणिक मर्तों पर व्याप 
गया। वह सुधार की दूसरी दशा थी। ज्यों ज्यों वेदिक धर्म 
का रूप अन्य सब मर्तों की अपेक्षा उज्ज्वल रूप में दिखाई देने 
लगा, त्यॉन्त्यों श्रन्य सब धर्माचायों का अपनी रक्षा के लिये 
यत्न भी जारी हो गया। ईसाई ओर मुसलमान अपने सम्प्रदाय 
की रक्षा के लिये चेष्टा करने लगे। इसी में स्वामीजी का मोल- 
वियों ओर पादरियों से भी संघर्ष उत्पन्न हो गया। स्वामीजी ने 
सब मतों ओर सम्प्रदायों का खण्डन कर बेदिक धम को स्थापित 
करना आरम्म कर दिया। इसप्रकार स्वामीजी का काय्यक्रम पूरा 
हो गया | 

स्वामीजी ने ईसाइयत और इस्लाम का खण्डन प्रारम्भ 
कर दिया। इसी बात के दो निमित्त बताये जा सकते हैं । एक 
निमित्त तो यह कि स्वामीजी उस समय की आय जाति पर इन 
दो मतों से उत्पन्न होने वाले खतरे को देख रहे थे। स्वामीजी 
ने देखा कि हिन्दुओं को ईसाई और मु-लमान कवलित कर रहे 
हैं। आयजाति, जिसे दुर्भाग्य से हिन्दू जाति का नाम भी दिया 
गया था, पादरियों ओर मोलबियों के धावों के सामने डांवाडोल 
हो रही थी। स्वामीजी आय जाति के रक्षक बने ओर ईसाइयत 
तथा इस्लाम की बाढ़ को रोकने का यत्न करने लगे | 


एक दूसरे प्रकार से भी इसी बात को सममाया जा 
सकता है। स्वामीजी मनुष्य-मात्र के हितेषी थे; बह चाहते थे 
कि हिन्दू हो या बौद्ध, ईसाई हो या मुसलमान, भारतवासी हो 
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या विदेशी--मनुष्यमात्र बेदिक धर्म को स्वीकार करे। अन्यधर्मा- 
वलम्बियों को धमम-सम्बन्धी अ्रान्तियों में से निकालने के लिये 
ही स्वामीजी ने खण्डन का काय आरम्भ किया था। खण्डन 
का उद्देश्य आयजाति की रक्षा नहीं था, अपितु अन्य मतवादियों 
का खण्डन ही था। काय एक था--दो व्याख्याओ्रों के अनुसार 
उस पर भिन्न भिन्न प्रकार का प्रकाश पड़ता है। इसी विषय पर 
पूरा विचार तो हम एक जुदा परिच्छेद में करेंगे, यहां फेवल 
इतना विचारणीय है कि सुधार की दूसरी ओर तीसरी दशाओं 
में जो भेद था, उसका निमित्त क्‍या था? कया उसका निमित्त 
स्वामीजी का केवल आय जाति के प्रति प्रेम था या मनुष्य मात्र 
के प्रति प्रेम था? यदि ईसाइयों और मुसलमानों का खण्डन 
केवल आय जाति को उनके आक्रमणों से बचाने के लिये ही था 
तो खण्डन का निमित्त केबल आयेजाति के प्रति प्रेम होगा, 
परन्तु यदि खण्डन का निमित्त ईसाई मुसलमानों को बंदिक- 
धर्मी बनाना था तो निमित्त मनुष्य-प्रेम होगा । 


लेखक की सम्प्नति है कि स्वामीजो ने दोनों ही निमित्तों से 
ईसाइयों तथा मुसलमानों का खण्डन किया। उन्हें मनुष्यमात्र 
से प्रेम था परन्तु आयजाति से विशेष प्रेम था। उस प्रेम का 
केवल यह कारण नहीं था कि वह आ्जाति में उत्पन्न हुए थे, 
यह भी कारण था कि वह आयजाति को शोष सब जातियों की 
श्रपेज्ञा सत्य के अधिक पास सममते थे | वेद धर्म का स्रोत है, 
झोर केवल आयजाति ही है जा वेदों को प्रामाणिक मानती है । जिन 
आप प्रन्थों में खामीजी वेद के आशय को ढूढ़ते थे, उनका 
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खजाना भी आयजाति के ही पास था। वेदिक-संस्कार, वेदिक- 
ज्ञान, वेदिक-प्रम--सब के श्रवशेप यदि कहीं थे, तो आयजाति 
में थे। इस कारण स्पष्ट है कि जहां आयजाति को शुद्ध वेदिक 
घम पर लाने के लिये केबल सुधार की आवश्यकता थी, वहां 
ईसाइयत ओर इस्लाम का मूलसहित परिवतन किये बिना वेदिक- 
धर्म के लिये स्थान नहीं निकाला जा सकता था १? एक जगह 
केवल काट छांट चाहिये, वहां दूसरी जगह उखाड़ना आवश्यक 
था। आयजाति की रक्षा और सुधारणा आवश्यक थी, परन्तु 
अन्यमतवादों का रूप-परिवर्तने अभीष्ट था। स्वामीजी ने 
आयजाति की रक्षा ओर सुधारणा करते हुए ईसाइयत और 
इस्लाम को रास्ते पर खड़ा पाया। वह धम आयजाति की सत्ता 
को नष्ट करने की धमकी दे रहे थे। आयजाति को सुधार करः 
शुद्ध वेदिक बनाकर, स्वामीजी संसार की भलाईका साधन बनाना 
चाहते थे। आयजाति के लिये भयानक समझ कर आयजाति 
के रक्षक ने ईसाइयत ओर इस्लाम पर प्रत्याक्रमण किये। 
इससे मनुष्यमात्र का भला ही अभीष्ट था। प्रथम तो स्वामीजी 
समभते थे कि यदि आयजाति के विचारों का पूरा सुधार हो 
जाय तो २३ करोड़ से अधिक वेदिक-घर्मी सारे संसार को सच्चे 
धर्म की शरण में ला सकते हैं। वह देखते थे कि भ्रायजाति के 
अधूरे वेद्किधर्मी अन्य प्रभावों में आकर बिल्कुल अवेदिक और 
अनाये बन रहे हैं । मनुष्य जाति की भलाई इसी में थी कि 
झायेजाति अपने रूप को समझ कर संसार को शुद्ध धर्म का 
प्रकाश दे सके | दूसरे स्वाभीजी चाहते थे कि अपने अपने मतों 
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की निबेलतायें देखकर ईसाई, मुसलमान आदि वेदिक धर्म की 
शरण में आसके । स्वामीजी का आयेजाति के प्रति पक्षपात था 
परन्तु वह गुणों का पक्षपात था। भारवि कवि ने कहा है-- 
वीतस्पृह्मणामपि मुक्तिभाजा- 
म्भवन्ति भव्येष्विह पक्षपाता: । 

स्वामी दयानन्द आय-जाति को अपना बिगड़ा हुआ किला 
समभते थे ओर अन्य धर्मावलम्बिनी जातियों को उस किले पर 
आक्रमण करने वाले प्रतिपक्षी । यह विचार समय के साथ धीरे 
धीरे परिपक्वता को प्राप्त हुआ | जिस समयका हम वणुन कर रहे 
हैं उस समय स्वामी जी रक्षा, सुधार ओर प्रत्याक्रमण के पूरे 
कायक्रम को तेयार कर चुके थे। वह इससमय युद्ध की गहराई 
में थे। सब प्रतिपक्षी चौकन्ने हो चुके थे, ओर स्वामीजी से 
सीखे हुए अस्त्रों की सहायता से उनके प्रत्याक्रमणों को रोकने 
का उद्योग कर रहे थे। 

इस प्रकार प्रत्याक्रमण द्वारा आक्रमणों को रोकते हुए 
धम-महारथी २२ श्रक्टूबर १८७४ को प्रयाग से बम्बई पहुंचे। 
देर से स्वामीजी के पास बम्बई-निवासियों के निमन्त्रण आ रहे 
थे। बम्बई के समाज-सुधारक सुधार-सम्बन्धी काय को उन्नति 
देने के लिये व्यग्न थे। इस कारण उनका आग्रह था कि स्वामी 
जी शीघ्र ही बम्बई पधारें। स्वामीजी के भक्त पं० सेवकलाल जी 
आदि ने पहले ही से काशी शास्त्रार्थ की प्रतियां शहरमें बंटबाकर 
प्रसिद्ध करदी थीं। स्टेशन पर स्वामीजी का अच्छा स्वागत हुआ। 
बालुकेश्वर पर एक उत्तम आश्रम में स्वीमीजी के निवास का 
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प्रबन्ध किया गया था । वहां पर प्रतिदिन धम-चर्चा होने लगी। 
बम्बई में वल्लभ सम्प्रदाय का विशेष जोर है । स्वामीजी ने उसी 
का खण्डन आरम्भ किया। बल्लभ सम्प्रदाय की लीला का उल्लेख 
अब आवश्यक नहीं रहा । सम्प्रदाय के गुरुओं की घृणास्पद 
लीलाओं से अब देश काफी परिचित हो चुका है। स्वामीजी ने 
जब बम्बई में उनके आचरण देखे ओर सुने, तो उनके हृदय 
में बड़ा क्षोीभ उत्पन्न हुआ। उन्होंने बलपूबेक खण्डन प्रारम्भ 
किया | बल्लभ सम्प्रदाय के अनुयायियों में हलचल पेदा होगई। 
गोकुलिये गोसाइयों में जीवनजी गोसांई बहुत चलता पूर्जा था। 
उसने स्वामीजी के सेवकों तक को बहकाकर विधद्वारा धर्म की 
आवाज को शान्त करने का यत्न किया, परन्तु स्वामीजी को 
रहस्य का पता लग गया ओर जीवन जी का कण्टक दूर न हुआ । 
कुछ लोग स्वामीजी का पीछा करने लगे | वह छाया के समान 
पीछे रहने लगे ताकि अवसर पाकर कांटे को उखाड़ दें--परन्तु 
सफलता प्राप्त न हुई । स्वामीजी निर्भय तो थे, परन्तु असावधान 
नहीं थे । बहुत सी आपत्तियां तो उनकी सावधानता से ही दूर 
हो जाती थीं । कई लोग समभते हैं कि शंख बन्द करके चलने 
का नाम निभयता है, स्वामीजी उनमें से नहीं थे। भय को न 
देखना निर्भयता नहीं, भय को देखना और देखकर भी कतेव्य 
के माग से न विचलना ही निभयता के नाम से पुकारा जा 
सकता है। सावधानता स्वामीजी का विशेष गुण था। अपने 
डेरे की छोटी से छोटी बात पर स्वामीजी की दृष्टि रहती थी । 
बम्बई के एक सेठ ने दुकान पर कह छोड़ा था कि 'स्वामीजी का 
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'नौकर खाने-पीने का जो सामान लेने आवबे वह दे दिया जाय 
आर बिल मेरे पास भेज दिया जाय ।' पक बार जांच करने पर 
स्वामीजी को पता चला कि आदृश्यकता से सात गुणा अधिक 


सामान डेरे पर आया है। नोकर लोग अधिक सामान 
को बेचकर अपनी मुट्री गम कर रहे हैं। स्वरामीजी ने 


दो अपराधी नोकरों को सेवा से प्रथक्‌ कर दिया। 
इस समय स्वामी जी के अनुयायियों की संख्या हजारों 
से श्रधिक हो चुकी थी। सुधरे हुए विचारों के लोग देश भर में 
फेले हुए थे । बह लोग बिखरे हुए फूलों की भांति इधर उधर पढ़े 
थे, उनकी माला तेयार नहीं हुई थी । सब के एकत्र न होने से 
शक्तियां बहुत फेली हुई थीं, उनका कोई केन्द्र नहीं था। इसश्रभाव 
(को स्वामी जी के शिष्य चिरकाल से अनुभव कर रहे थे। बम्परईमैं 
बहुत से आये पुरुष स्वामीजी के पास आये ओर आरयों का एक 


सड्भठन बनओज़े के विषय में प्राथना की। देर तक विचार होता 
रहा । विशेष चिन्ता नाम के विषय में थी। स्वामीजी ने “आय 
समाज' नाम उपरिथत किया, जो आय पुरुषों के हृदयों के ऐन 
अनुकूल था । स्वामी दयानन्द आय-जाति के सुधारक ओर रक्षक 


थे; वह आयत्व के पोषक ओर प्रतिनिधि थे। “आयंसमाज! 
नाम इसी बात को सूचित करता है। यह नाम सभी आय पुरुषों 


के ह॒ृदयों में ढीक जंचा, ओर आय-समाज बनाने की तेयारियां 
होने लगीं । 

हरेक समाज के लिये कोई न कोई आधार चाहिये। 
आायेसमाज का मूल वेद हैं, परन्तु अ्रभी तक बह अगम्य सागर 
थे, जिन तक पहुंचना किसी आय-पुरुष की शक्ति में नहीं था। 
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अभी वह समय नहीं शाया था कि वेदों के आधार पर ही आय- 
समाज की स्थापना करदी जाती | आधार में रखने के लिये एक 
ऐसे प्रन्थ की आवश्यकता थी जो लोगों की समझ में आ सके, 
ताकि प्रत्येक आय-पुरुष आयेसमाज में आने से पुृषे जान सके 
कि किन सिद्धान्तों का मानने वाला पुरुष आयेसमाज में प्रविष्ट 
हो सकता है। सोभाग्य से इस समय ऐसा ग्रन्थ भी तेयार हो 
चका था। जब स्वामीजी अलीगढ़ में प्रचार कर रहे थे, तब 
राजा जयकृष्णदासजी ने प्राथना की थी कि एक ऐसा ग्रन्थ 
प्रकाशित कर दिया जाय जिसमें सब सिद्धान्तों का समावेश हो । 
स्वामीजी ने उस प्रस्ताव को स्वीकार करके अपने व्याख्यानों 
का संप्रह करा लिया और वह 'सत्याथप्रकाश” के नाम से प्रका- 
शशि हुआ। इससंमय 'सत्याथ-प्रकाश! प्रथम वार प्रकाशित 
हो चुका था। । 

समय अनुकूल था परन्तु स्वामीजी को शीघ्र ही बम्बई 
से सूरत जाना पड़ा । इससे कुछ समय के लिये समाज की स्थापना 
विलम्बित होगई | २४ नवम्बर १८७४ से यह परामश आरम्भ 
हुआ था; लगभग ६० सज्जनों ने सभा८द्‌ बनने की प्रतिज्ञा की 
थी। द्सिम्बर में स्वामीजी को बम्बई जाना पड़ा। ३ स्थल के 
लगभग गुजरात प्रान्त में प्रचार करने के अनन्तर जब ज॑नवरी 
में फिर स्वामीजी बम्बई गये; तब आयसमाज की स्थापना का 
प्रस्ताव अधिक उत्साह से उठाया गया | इस वार यत्न शीघ्र ही 
सफल होगया । राजमान्य राजश्री पानाचन्द्र आनन्दजी सर्ज 
सम्मति से नियमों का ससविदा बनाने के लिये नियत किये गये। 
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उनके बनाये हुए मसविदे पर विचार करके चेत्र सुदी ५ सं० १६३२ 
तदनुसार १० श्रप्नेल १८७४ के दिन, गिरगांव में, डा० मानिक- 
चन्द्रजी की वाटिका में नियमपू्वेंक आयसमाज की स्थापना 
हुई। आयसमाज के २८ नियम बनाये गये। वर्तमान १० नियम 
लाहीर में पीछे से बनाये गये थे। प्रारम्भिक २८ नियमों में 
सभी कुछ है; उद्देश्य, नियम, उपनियम आदि सब कुछ उनमें 
आगये हैं । यह पहला अवसर था कि स्वामी दयानन्द्‌ जिन 
सिद्धान्तों का प्रचार करना चाहते थे, उनके मानने वाले लोग 
एक सूत्र में पिरोये जाकर संगठित हुए। आयसमाज की नींव 
में कोन कोन से विचार काय कर रहे हैं--यह जानना हो तो 
इन प्रारम्भिक २८ नियमों का विवेचन श्रावश्यक है। ऐसा 
विवेचन मनोरंजकता से भी खाली न होगा । 

बम्बई आयसमाज का तत्कालीन पहला नियम 
बड़ी स्पष्टता से आयेसमाज के उद्देश्य को प्रकाशित करता है। 
बह कहता हे--'सब मनुष्यों के हिताथं आयेसमाज का होना: 
आवश्यक हे'---श्रायसमाज का उद्देश्य सब मनुष्यों का हित 
करना है। यह विस्तृत उद्देश्य हे, जिससे आयेसमाज री 
स्थापना हुई हे। संसार में इससे बढ़ कर व्यापक उद्देश्य नहीं 
हो सकता । दूसरा नियम बताता दे कि “इस समाज में मुख्य 
स्वतः प्रमाण वेदों को ही माना जायगाः--इस वाक्य में आये- 
समाज का धार्मिक आधार स्पष्ट रूप से बता दिया गया है। 
केवल वेद ही स्वतः प्रमाण ओर धमम के मूल आधार हैं -- अन्य 
खब प्रन्थ चाहे वह आपे ही क्‍यों न हों -- जद्दां वक वेदानुकूल 
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न हों, शब्द-प्रमाण नहीं है। यह नियम बड़ा स्पष्ट है। यदि 
इसके महत्व पर पूरा ध्यान दिया जाय तो आयसमाज की 
वृत्तियां शाखाओं में बिखरने से बचाई जा सकती हैं । दूसरे 
ओर चौथे नियम में प्रधान और शाखाभेद से आयसमाजों 
के दो भेद किये गये हैं। इन नियमों में प्रतिनेधि-सभा और 
सावेदेशिक सभा आदि विस्तृत संगठनों की कल्पना नहीं है। 
पांचवां नियम समाज में संस्कृत और आयभाषा के पुस्तकालय 
की आवश्यकता बताता है ओर यह भी आशा दिलाता है कि 
समाज की ओर से “आय-प्रकाश” नाम का साप्ताहिक पत्र 
निकलेगा। यह नियम -- तथा आगे के कुछ ओर नियम भी-- 
इन सम्पुणं नियमों को एकदेशी बना देते हैं। इन नियमों 
को बनाते हुए बम्बई की दशाओं को विशेषतया ध्यान में 
रखा गया था। ०७वें नियम में केवल दो अ्रधिकारी नियत करने 
का निर्देश है। एक प्रधान -- दूसरे मन्त्री। अभी उपप्रधान, 
उपमन्त्री आदि की रचना की आवश्यकता नहीं समझी गई। 
इस नियम का दूसरा भाग बड़े महत्व का है। पुरुष ओर ख््री 
दोनों ही समाज के सभासद्‌ू बन सकेंगे । यह उदार 
नियम आयसमाजों में प्रायः उपेक्षा की दृष्टि से देखा जाता 
है। स्त्री समाज जुदा खोल दी जायं -- इससे शायद उतनी 
हानि न हो, जितनी मुख्य आयेसमाज से स्त्रियों का बहिष्कार 
करने से द्वोती हे । स्त्रियों का दृष्टिक्षेत्र बहुत संकुचित हो 
जाता दै। उनका ज्ञान पूरी तरह बढ़ने नहीं पाता । वह अपनी 
परिधि से बाहिर नहीं निकलने पातीं। यदि पुरुष ओर स्त्री 
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एक ही धार्मिक संगठन में शामिल हों, इकट्टे बेठें, कार्यकारिणी 
में मिल कर इकट्रे ही आवश्यक विषयों पर विचार करें, तो 
इसमें कुछ भी सन्देह नहीं कि स्त्रियों के ज्ञान में बहुत वृद्धि 
हो, आयेसमाज की शक्ति दुगनी हो जाय ओर काये को 
पुष्टि मिले | 

आंठवां नियम आयसमाज के सभासद्‌ की योग्यता 
का वरणुन करता है। “इस समाज में सत्पुरुष, सदाचारी ओर 
परोपकारी सभासद्‌ लिये जायंगे / यद्यपि देखने में यह नियम 
छोटा और अआपर्याप्त सा दिखाई देता है परन्तु आश्रय हे कि 
इस नियम में ऋषि का हृदय स्पष्टता से प्रतिबिम्बित हे। 
समाज का सभासद्‌ सत्पुरुष हो, सदाचारी हो -- अर्थात्‌ आये 
आचरणों वाला हो । आये सभासद्‌ बनने के लिए श्रेष्ठ आचरण 
को मुख्य माना गया हैं। वतेसान १० नियमों में सदाचार की 
चर्चा इतनी रपष्टता से नहीं हे। यही कारण है कि कभी-कभी 
करने! की अ्रपेक्षा मानने! की महिमा अधिक बढ़ा दी जाती 
है। प्रारम्भिक नियम करने! की महिसा अधिक मानते थे। 
दुराचारी, असत्पुरुष क्षण भर भी समाज का सभासद्‌ नहीं 
रहना चादहिये-बम्बई वाले नियमों का यह सार है। शव्वां 
नियम सातवें दिन सत्संग करने का आदेश करता हे। पहले 
यह सत्संग शनिवार को होता था, पीछे से अ्रधिक अनुकूलता 
देख कर रविवार को होने लगा। 

१९१ वां नियम कार्यक्रम का प्रतिपादन करता है। काय- 
क्रम में गान; मंत्रपाठ सन्‍्त्रों की व्याख्या आदि के अतिरिक्त 
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परमेश्वर, सत्यधम, सत्यनीति, सत्य उपदेश आदि का प्रतिपादन 
है । इस नियम में साप्ताहिक सत्संग के ज्षेत्र-विस्तार का 
दिग्दशेंन करा दिया गया है। सत्यधर्म और सत्यनीति को 
प्थक्‌ रखा गया है। सत्यधम सिद्धान्त रूपी धर्म है श्रोर उसका 
व्यावहारिक प्रयोग सत्यनीति कहलाता है | आयंसमाज में केवल 
सिद्धान्तों पर ही विचार न होगा, उनके व्यावहारिक प्रयोग 
पर भी विचार किया जायगा। जो लोग यह समभते हैं कि 
आयसमाज में केवल मूल सिद्धान्तों पर ही बिचार होता रहे, 
उनके व्यावहारिक प्रयोग पर कोई ध्यान न दिया जाय, वह 
११वें नियम पर ध्यान देंगे तो उसका सन्देद्द दुर हो जायगा। 
१२वें नियम में आय का शतांश चन्दे के रूप में देने का 
विधान रखा गया है ओर बताया गया है कि चन्दे की आमदनी 
से “आयसमाज' “आये-विद्यालय” और “आय-समाचारपत्र” चलाये 
जाय॑ । “आये-विद्यालय” का विचार आयसमाज की आधार- 
शिला रखने के साथ हो उत्पन्न हो गया था, यह कोई 
नया समारोह नहीं हे । स्वामीजी का यह दृढ़ श्राशय प्रतीत 
होता हे कि आय-पुरुषों की सनन्‍्तान को शिक्षित करने के 
जिए आय-विद्यालय खोले जाय॑। ?धवां नियम आय-विद्यालय 
के उद्देश्य को भी अ्रधिक स्पष्ट करता है | उसमें झ,य-विद्यालय 
का यह कायक्रम बताया गया है कि 'आयविद्यालय' में वेदादि सना- 
तन आय ग्रन्थों का पठन-पाठन हुआ करेगा श्र वेदोक्त रीति से 
ही सत्य शिक्षा सब पुरुष ओर स्त्रियों को दी जायगी ।” इस नियम 
का अभिप्राय स्पष्ट है । आयेविद्यालय का उद्देश्य आयेसन्तान को 
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बेदिक शिक्षा देना समझा गया था, न कि केबल प्रचारक 
धनाना । १४ वें ओर ९४ वें नियम में बेद्क स्तुति, प्रार्थना, उपा- 
सना के अतिरिक्त संस्कारों का करना आयमात्र के लिए आवश्यक 
बताया गया है । १७ वां नियम बड़े महत्व का है। उसमें एक 
बड़ा उच्च सिद्धान्त बतलाया गया है। इससमय ओर शायद 
सदा प्रत्येक देश में दो प्रकार के विचारक रहे हैं| एक वह जो 
देश को सब भूमण्डल के देशों में ऊचा मान कर केवल उसी 
की भलाई को अपने जीवन का लक्तय मान लेते हैं। दूसरे वह 
जो विश्वहित के विचार को ऊंचा रख कर देशहित को एक 
संकुचित भाव मानते हैं। १७वें नियम में बड़ी सुन्दरता से 
दोनों को मिला दिया गया है। नियम यह है-- 

“इस समाज में स्वदेश के हिताथे दो प्रकार की शुद्धि 
के लिए प्रयत्न किया जायगां--एक परमाथ, दूसरा व्यवहार; 
इन दोनों का शोधन तथा सब संसार के हित की उन्नति 
की जावेगी” 

स्वदेश की उपेक्षा नहीं को गई, परन्तु उसका अन्तिम 
लक्ष्य संसार का हित करना रखा गया है। स्वदेश का हित 
प्रत्येक देशवासी का कतेव्य है। उसके लिए निश्रेयस ओर 


अभ्युदय, परमार्थ ओर व्यवद्दार दोनों ही आवश्यक हैं। केवल 
भारतवासी नहीं, , सभी देशों के निवासियों के लिए यह नियम 


रखा गया है । सब अपने देश के हित में यत्नवान्‌ हों -- परन्तु 
देशहित का भी अन्तिम लक्ष्य विश्व-हित हो। विश्व-हित की 
भावना के बिना स्वदेशहित एक निर्मल ममता है ओर स्वदेश- 
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हित के बिना विश्वहित के साधन का यत्न चांद को पकड़ने 
के यत्न के समान है। १८ से २४ तक के नियम कार्यकर्ताओं 
को प्रबन्ध-सम्बन्धी निर्देश करते हैं । २६ वे नियम में एक 
बहुत छोटी परन्तु महत्वपूण गत है । जब तक आयसमाजस्थ 
नोकर मिलना सम्भव हो; उससे बाहिर का नौकर न रखा 
जाय । शेष नियमों में कोई विशेष साम्प्रदायिक बू नहीं है, 
परन्तु इस नियम में कुछ थोड़ा-सा साम्प्रदायिक भाव पाया 
जाता है । इतने उदार नियमों में यह नियम कुछ अनुदार- 
सा प्रतीत होगा, परन्तु यदि इस दृष्टि से विचार किया जाय 
कि हिन्दूसमाज में ह्विजेतरों की केसी दुदेशा थी, ओर यह 
भी देखा जाये कि उनकी दशा सुधारने का एक यह 
भी उपाय है कि चाहे जाति में कोई हो, यदिं वह आये 
बन गया या उसे सेवक बनाने से किसी आय पुरुष को संकोच 
न हो तो समम में आ जायगा कि इसमें केवज साम्प्रदायिकता 
ही कारण नहीं हे, सेवक-समाज का हित भी कारण है । 
इस्लाम ने प्रारम्भ में गुलामों की दशा को सुधारने का जो 
उद्योग किया था, उसे दृष्टि में रखते हुए इस नियम पर बिचार 
किया जाय तो नियम के ओचित्य पर विश्वास करना कठिन 
नहीं होगा । २८ वे नियम में, नियमों के घटाने-बढ़ाने के लिये 
सब श्रेष्ठ सभासदों का सलाह करना आवश्यक बताया गया है । 
यह बम्बई के आयसमाज का संगठन है । इसमें 
सन्देह नहीं कि यह कर अंशों में अपूर है । विशेषतया काये 
में आने वाले व्यावहारिक नियमों का बहुत अभाव है। बहु- 
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सम्मति से निश्चय हो, या स्वेसम्मति से; नियम परिवतन के 
लिए कितना बहुमत होना आवश्यक है; चुनाप्ैं कितने समय 
पीछे हो; इत्यादि व्यावह्यारिक बातें नियमों में से छूट गई 
हैं । यह भी नहीं कि यह केवल शुद्ध उद्द श्यों या मूल सिद्धान्तों 
का ही वर्णन हो, इसमें कई एक व्यावहारिक नियम भी विद्यमान 
है, परन्तु वह श्रपूण ओर अस्पष्ट हैं । यह ठीक है, तो भी 
यह कहने में कुछ अ्रत्युक्ति नहीं है कि इन नियमों में र्वामीजी 
के हृदय का आशय अ्रधिक स्पष्टता से प्रतिबिम्बित हे । 
उददं श्य का संक्षेप में परन्तु बड़ी र्फुटता से प्रतिपादन हे ॥ 
शेष नियम भी स्वामीजी के आशय को बड़ी सुन्दरता से 
अभिव्यक्त करते हैं । 

एक बात ओर है । इन नियमों पर ब्राह्मो-ःसमाज के 
संगठन का प्रभाव स्पष्ट है-- सिद्धान्तों का नहीं अपितु काये 
सम्बन्धी व्यावहारिक संगठन का । इसमें कुछ आखश्थय भी 
नहीं है । यह असन्दिग्ध बात है कि स्वामीजी के सिद्धान्तों का 
निर्माण बिल्कुल स्वतन्त्र रीति से हुआ था। वह किसी के अनु- 
करण में नहीं था -- बह एक ज्ञानी ओर पयुत्सुक हृदय का 
विकास था, परन्तु प्रतीत होता है कि समाज के संगठन का 
विचार उतना अ्रपेक्षारहित नहीं था| बम्बई के निवासी स्वामीजी 
के पास गये ओर समाज की स्थापना के सम्बन्ध में निवेदन 
किया । जिन लोगों ने स्वामीजी को दिल्ली में निमनन्‍्त्रण दिया 
था; उनमें बहुत से प्राथंना-समाजी थे, ओर प्रार्थना समाज 
ब्राझोसमाज की एक शाखामात्र था। उन्हीं लोगों ने स्वामीजी 
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से समाज बनाने की प्राथना की और संगठन तय्यार दिया। 
यह बातें ध्याक्त में रखें तो संगठन की कई विशेषतायें समझ 
में आजाती हैं । साप्ताहिक सत्संग, ग्रृहस्थी प्रचारक आदि 
संस्थायं, जो नई भ्रतीत दह्वोती हैं नई नहीं है। इन पर पहले 
का अभाव स्पष्ट हे। कई लोगों का विचार होगा कि नियमों में 
पहले समाजों की प्रचलित प्रथाओं के प्रभाव को मान लेने से 
समाज का या इसके संस्थापक महापुरुष का महत्व कम हो 
जायगा । यह अ्रममात्र हे। संस्थायं ओर संगठन समय की सनन्‍्तानें 
हैं, वह तात्कालिक प्रभावों से बिल्कुल स्वतन्त्र नहीं रह सकते । 
उनका गोरव इसमें नहीं कि वह बिना जड़ के वृक्ष, बिना नींव के 
भवन या बिना ऋतु के फूल हैं; बल्कि गौरव इसमें हे 
कि वह समय की आवश्यकता को पूरा करते हैं, जाति की 
वास्तविक बीमारी का ठीक इलाज करते हैं श्रोर समय का ठीक 
आलाप सुनाते हैं । यद्यपि आयसमाज के व्यावहारिक संगठन 
पर ब्राह्मो समाज का प्रभाव था, तो भी हम श्रगले प्रष्ठों में देखेंगे 
कि आयसमाज ब्राह्मो समाज की अ्रपेक्ञषा अधिक समयानुफ्ूल, 
जाति की आवश्यकताश्ं को पूरा करने बाला ओर उपयोगी था। 
इस कारण जाति ने उसे अधिक व्यग्रता से देखा परन्तु उत्सुकता 
ओर उत्साह से ग्रहण किया | 

काठियाबाड़ और पूना में, इन लगभग ४ मद्दीनों में खूब 
प्रचार हुआ। बम्बई तो स्वामीजी के श्रचार से हिल गया। 
बल्लभ सम्प्रदाय फे गुरु) शंकाओं से घबरा कर बम्बई छोड़ने तक 
को बाधित हो गये। मूर्ति-पूजा के बेतरदह खण्डन से ब्राह्मण 
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मण्डली बिचलित हो गई। प्रजा के तंग करने से मण्डली को 
एक बार शाख्राथ का आयोजन भी करना पड़ा ५ पहला शास्राथ 
बम्बई के पुस्तकालय में हुआ। दूसरा शाखाथे स्वामीजी के 
काठियावाड़ से ज्ञोटकर फिर बम्बई आने पर, होकाभाई जीवन- 
जी के मकान पर पं० रामलालजी शास्री के साथ हुआ। दोनों 
में विवाद का विषय यह था कि 'मूर्ति पूजा वेदों में है या नहीं! ९ 
जहां बनारस की पंडित-मंडली के पांच उखड़ गये, वहां बम्बई के 
शास्त्री क्या कर सकते थे ९ मूर्तिपूजा वेदों से सिद्ध न हो सकी । 
स्वामीजी जब बम्बई से कुछ दिनों के लिये बड़ौद़े गये हुए थे तब 
पं० कमलनयन शास्त्री ने शाख्राथ का हल्ला किया । स्वामीजो 
बम्बई जोट आये । काउसजी फ्रामजी हाल में शाख्रार्थ हुआ। 
बम्बई में ईसाइयों के साथ भी कुछ भपट हुई । बड़े पादरी 
विलसन साहब्‌ विद्वान्‌ पुरुष थे । स्वामीजी ने उन्हें धमम- 
विचार के लिये आमन्त्रित किया । कोई उत्तर न पाकर 
स्वामीजी स्वयं पादरी साहिब के पास पहुंचे, परन्तु फिर भी 
उन्हें धमंविचार के लिये तैयार न कर सके | बड़े आदमियों को 
कोई न कोई काय सदा रहा ही करते हैं। स्वामीजी के साथ 
धमंविचार जेसी अप्रिय परीक्षा से, पादरी साहिब को वैसे ही 
'एक आवश्यक काय ने छुटकारा दिल्ला दिया । 

गुजरात में भ्रमण करते हुए स्वामीजो ने सूरत, भर्डोंच 
आदि में धमंप्रचार किया, आय-पुरुषों में नये जीवन का 
सम्बार किया । भड़ोंच से स्वामीजी दिसम्बर मास में अहम- 
दाबाद गये। साबरमती के किनारे मारिकेश्वर महादेव के 
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मन्दिर में स्वामीजी का निवास-सथान था। श्रहमदाबाद में भी 
परिडत-मण्डली से शाल्राथ हुआ । बड़ा उत्तम प्रभाव रहा; 
ओर शीघ्र ही वहां आयसमाज की स्थापना हो गई। ट्रेनिज्ञ 
कालेज राजकोट के प्रिन्सिपल श्री हरगोविन्ददासजी के आम॑- 
त्रण पर स्वामीजी राजकोट गये । राजकोट से फिर अहमदाबाद 
ठहरते हुये आप बलसार ओर बसई पधारे। इस प्रकार थोड़े 
ही समय में प्रान्त के बड़े-बड़े स्थानों पर धर्माम्ृत-वर्षा कर 
आप जनबरी में बम्बई लोट गये। आयसमाज की स्थापना 
इसी अवसर पर हुईं। बम्बई से फिर अहमदाबाद होते हुए 


स्वामीजी बड़ोदा पधारे । 
बम्बई में स्वामीजी ने संस्कार-विधि और आर्याभि- 


विनय तेयार करा कर छूुपवा दिये थे । ग्रन्थ-प्रकाशन का 
काय जोरों से जारी हो चुका था । सत्याथप्रकाश ओर संस्कार- 
विधि यह दो बड़े ओर आयेसमाज के मूलभूत भ्रन्थ तेयार हो 
चुके थे, और वेदभाष्य के प्रकाशित होने की तेयारियां हो 
रही थीं । आर्याभिविनय, वेदान्त ध्वान्त-निवारण आदि अनेक 
छोटी-छोटी पुस्तिकायं बीच-बीच में आवश्यकतानुसार प्रकाशित 
होती रहती थीं । 

बड़ोदा में स्वामीजी राज्य के अतिथि थे । आपका 
आसन विश्वामित्री नदी के किनारे महादेवजी के मन्दिर में 
जमा । वहां आपके अनेक व्याख्यान हुए । व्याख्यानों में 
दीवान आदि ऊंचे राज्याधिकारी उपस्थित होते थे। परिडित- 
मण्डली भी व्याख्यानों में आती थी । श्रोता सभी जातियों 
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के होते थे। जब स्वामोजी वेद-मन्त्रों का सरवर उच्चारण करते 
थे, तब परणिडत लोग कानों में उद्भगली देकर भागने को 
तय्यार हो जाते थे । कहते हैं कि बड़ोदा में परिडतों के साथ 
एक शाख्बार्थ का प्रसंग चलने पर, नमूना दिखाने के लिये 
स्वामीजी ने कुछ समय तक कठिन संस्कृत भी बोली थी, 
जिसे परिडत लोग न समझ सके | सामान्यतया स्वामीजी 
का संस्कृत बोलने का ढक्ग बहुत ही सरल था । वह बड़ी 
सरल भाषा का प्रयोग किया करते थे । जिन्हें संस्कृत में 
कुछ भी प्रवेश या, वह उनके आशय को समम जाते थे । 
पंडितों के आग्रह पर यहां स्वामीजी ने कुछु समय तक कठिन 
संस्कृत का भी भाषण किया, जिससे आक्तेपकर्ताओं के मुंह 
बन्द हो गये। राजदीवान माधवराब की प्राथना पर स्वामीजी 
ने राजधर्म पर भी एक व्याख्यान दिया, जिसमें अंग्रंजी न 
जानने वाले परिडत के मुख से राजनीति के गम्भीर सिद्धान्तों 
को व्याख्या सुनकर ऊंचे अधिकारी दंग रह गये। बड़ोदा से 
स्वामीजी को पं० कमलनयन से शाखतराथं करने के लिये फिर 
बम्बई जाना पड़ा | 

१८७४ ई० के जुलाई मास के आरम्भ में प्रसिद्ध सुधारक 
श्रीयुत महादेव गोविन्द रानडे के निमन्त्रण पर स्वामीजी पूना 
गये | पूना मद्दाराष्ट्र का केन्द्र है, ओर सनातनवथम का गढ़ 
है । पूना के ब्राह्मण राज्यों की स्थापना कर उके हैं ओर 
राजाओं का शासन कर चुके हैं । उनसे भिड़ना साहस 
का काये था । पूना में स्वामीजी के १४ बड़े प्रभाव- 
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शाली व्याख्यान हुए। यह व्याख्यान संग्रह-रूप में छप 
भी चुके हैँ | पूना गढ़ में इन व्याख्यानों के प्रहारों ने 
हलचल मचा दी । रानाडे महाशय के उद्योग से शहर में 
स्वामीजी की सवारी निकली । एक पालकी में रखे हुए वेद 
आगे-आगे थे ओर स्व्रामोजी को लिये हाथी पीछे-पीछे था । 
सवारी बड़ी धूमधाम से निकली | इसके जबाब में विरोधियों 
ने, जिनमें कई महाराष्ट्र के रत्त भी शामिल थे, गदेभानन्द 
आचाये की सवारी निकाली । एक आदमी का मुँह काला करके 
गधे पर बिठा दिया, ताली पीदते और कींच फेकते हुए लोग 
साथ जाने लगे। बड़ा हुल्लड़ मचता रहा | स्वामीजी ओर उनके 
साथियों पर कींच फेंका गया | रानडे मद्दाशय पर भी बहुत-सा 
कींच पड़ा । विरोधियों ने समका कि वह इस प्रकार से सत्य- 
वादी के मुंह को सो सकेंगे, परन्तु उन्हें पता नहीं था कि 
यह मोम नहीं था, जो हाथ से मुड़ जाता | इस व्यबद्दार से 
सवामीजी का तो क्‍या अ्रपमान होना था, उल्टा आज तक भी 
उन्ही महानुभावों के शुभ कीतिचन्द्र पर कालिमा का एक 
धब्बा लगा हुआ है, जो ओर सब प्रकार से आदर के योग्य हैं । 


ग्यारहवां पारिच्छेद 
उत्तर दिशा में धरम की ग्रूज 
-;# |:-- 
१ जनबरी १८७७ ई० को दिल्ली में महारानी 
विक्टोरिया के भारत की महारानी उद्घोषित होने के 
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उपलक्ष में भारी दरबार होने को था । उसकी तेया- 
रियां धूमधाम से हो रही थीं। दिल्ली में देश भर के राजे 
महाराजों के आने की आशा लग रही थी। स्वामी दयानन्दजी 
बन्घई से लोट कर संयुक्तप्रांत में भ्रमण कर रहे थे, उन्हें 
द्रबार के समाचार मिले। जो व्यक्ति संसार भर को सत्य 
की बात सुनाने का बीड़ा उठाये हुए हो, उसे इससे अच्छा 
अवसर कहां हाथ आ सकता था। स्वामीजी के लिए 
मुख्यतया दो प्रलोभन थे । एक तो उनकी प्रबल इच्छा थी कि 
वह आर्यावते के राजाओं के हृदय में सच्चे आय धमं के लिए 
प्रेम पेदा करने में सफल हों । उनकी भावना थी कि जब तक 
देश के रईस नहीं सुधरते तब तक प्रजा का सुधार नहीं हो 
सकता | यदि किसी प्रकार रईसों की दशा सुधारी जा सके 
तो स्व साधारण की दशा में बिना विशेष परिश्रम के ही 
परिवर्तन किया जा सकता है। इसकारण उनकी अभिलाषा 
थी कि किसी प्रकार देश भर के नरेशों के कानों तक सत्य 
का संदेश पहुंचाया जाय। दरबार की ओर खेचनेवाला दूसरा 
प्रलोभन यह था कि रवामीजी देश में काय करने वाली श्रनेक 
शक्षियों को देख रहे थे। एक ओर ब्राह्मोसमाज था, जिसकी 
बागडोर उस समय बा० केशबचन्द्र सेन के हाथ में थी। दूसरी 
ओर सर सय्यद अहमद की चलाई हुई लहर थी, जिसका 
उद्देश्य मुसलमानों को जगाना था। शक्तियां थीं, परन्तु सब का 
उद्देश्य एक ही दिखाई देता था। एक द्वी सचाई का भिन्न- 
भिन्न रूप से प्रकाश द्वो रहा था -- स्वामीजी की प्रतिभा केवल 
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मेंदों को देखने वाली ओर काट-छांट करने वाली न थी» 
वह बड़े से बड़े भेद में समानता देखने की भी शक्ति रखती 
थी। स्वामीजी भेद प्रवृत्ति को ही उत्पन्न नहीं करना चाहते थे, 
बुराइयों के दुर हो जाने पर बची हुई भलाई के आधार पर 
सारी मनुष्य जाति को एकता के सूत्र में पिरो देने का भी 
संकल्प रखते थे । सत्याथेप्रकाश का निम्नलिखित उद्धरण 
स्वामीजी के आशय को प्रकट करेगा। 


( जिज्ञासु ) इसकी परीक्षा केसे हो ९ 


( आप्त ) तू जाकर इन-इन बातों को पूछ) सब की एक 
सम्मति हो जायगी । 


तब वह उन सहस्रों की मंडली फे बीच में खड़ा होकर 
बोला कि 'सुनो सब लोगो | सत्य-भाषण में धमम हे वा 
मिथ्या में ? सब एक स्वर होकर बोले कि सत्य-भाषण 
में धम ओर असत्य-भाषण में अधम है| बेसे ही विदा 
पढ़ने, त्रद्मचय करने, पूर्ण युवावस्था में विवाह, सत्संग: 
पुरुषाथ, सत्य-व्यवहार आदि में धम हे वा अविया 
ब्रद्मचय न करने, प्यभिचार करने, कुसंग, असत्य व्यव- 
हार छल-कपट, हिंसा परहानि करने आदि कामों में ९ 
सबने एक मत होके कहा कि विद्यादि के ग्रहण में धम 
ओर अविद्यादि के प्रहण में अधम । तब जिज्ञासु ने सब से 
कट्दा कि तुम इसी प्रकार सब जने एक मत हो सत्यधम की 
उन्नति और मिथ्यामाग्ग की द्वानि क्‍यों नहीं करते दो ९” 
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इससे स्पष्ट है कि स्वामीजी केवल मतमतान्तरों के भेद 
को दिखा कर विरोधात्मक संसार की रचना करने वाले नहीं थे, 
उनका संकल्प था कि सबंसम्मत व्यापक सचाइयों के आधार पर 
संसार भर का एक धमम स्थापित किया जाय । दिल्‍ली के दरबार 
में भारतवर्ष के सब धार्मिक सुधारकों के इकट्ठे होने की आशा 
थी। स्वामीजी को यह अवसर बहुत उत्तम प्रतीत हुआ। जो 
लोग स्वामीजी को एक संकुचित सम्प्रदाय के संस्थापक के रूप 
में प्रकट करना चाहते हैं वह यदि इस उद्धरण ओर ऋषि जीवन 
के इस भाग को ध्यान से पढ़ेंगे तो उनका सन्देह दूर हो जायगा | 

दिसम्बर मास के अ्रन्त में स्रामी दयानन्दजी दिल्ली 
पहुंच गये, ओर शेरमल के अनारबाग में डेरा जमाया। मंशी: 
इन्द्रमरि आदि हितेषी लोग स्वामीजी के साथ ही ठहरे थे । इन 
दिनों स्वामीजी ऋग्वेदादिभाष्यभूमिका पूर्ण कर चुके थे ओर - 
बेद-भाष्य लिखाते थे। प्रचार का काय प्रतिदिन होता था। 
राजा-महाराजाओं के पंडित स्वामीजी के पास आते रहते थे। 
स्वामीजी ने अपने विचारों की सूचना प्रायः सब राजाओं के पास 
भेज दी थी। उन लोगों के हृदय में महात्मा के दशनों की इच्छा 
भी उत्पन्न होती थी, परन्तु आाह्मण लोग पीछे से रोकते रहते 
थे | वह बहकाने ओर स्वामीजी को नास्तिक बतलाकर द्शेन-जन्य 
पाप के चित्र खंचने में लगे रहते थे। इन्दोर-नरेश ने यत्न 
किया था कि एक सभा में सब नरेश इकट्ठें हों ओर स्वामीजी 
के सिद्धान्तों का श्रवण करें | दिल्‍ली में राजा लोग सरकारी 
श्रोप्राम से दो छुट्टो नहीं पा सकते थे, उन्हें. धर्मोपदेश सुनने की 
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फुसेत कहां । कभी लाटसाहिब को हाजरी, कभी फौज का 
निरीक्षण, कभी जलूस, कभी थियेटर-इनसे फुर्सेत पानी ही 
कठिन होती थी। राजाओं का जमाव न द्वो सका। स्वामीजी 
का विचार था कि देश के रईसों का कुछ सुधार कर सर्कें>-कम 
से कम उनके कानों तक धमम की ध्वनि पहुँचा दें, परन्तु कुछ देश 
का दोर्भाग्य ओर कुछ रईसों का कमफल्ञ-विंचार फल्नोभूत न 
हो छका । 

दरबार के अवसर पर पहुँचने में स्वामीजी का दूसरा 
लक्ष्य यह था कि देश के भिन्न-भिन्न धार्मिक नेताओं को इकट्ठा 
फरके परामश किया जाय और यदि सम्भव हो तो कोई ऐसा 
महानद हू ढ़ लिया जाय, जिसमें सब सम्प्रदाय रूपी नाले मिला 
दिये जायं। सब सुधारक एक ही प्रकार से, एक ही स्वर से 
सुधार का यत्न करे, ताकि जो लोग प्रजा का सुधार कर रहे हैं 
वह आपस में मतभेद के कारण भगड़ते हुए दृष्टिगोचर न हों । 
स्वामीजी के निमन्त्रण पर बा० केशवचन्द्रसेन, सर सय्यद अह- 
मद खां, मुंशी कन्हेयालाल अलखधारी, बा० नवीनचन्द्रराय, 
मुन्शी इन्द्रमणि ओर बा० हरिश्वन्द्र चिन्तामरि आदि महानु- 
भाष स्वामीजी के स्थान पर एकत्र हुये। बा? 'केशवचन्द्र उस 
समय ब्राक्षो-समाज के चमकते सितारे थे! नवविधान श्रभी 
विख्यात नहीं हुआ था; परन्तु समाज की बागडोर उन्हीं के हाथों 
में थी। ब्राह्षेसमाज के दूसरे प्रतिनिधि बा० नवीनचन्द्रराय 
थे । राय महाशय पंजाब के आक्षोसमाजों के प्राण थे। १६ वीं 
सदी में इस्लाम ने सर सय्यद की अपेक्षा अधिक प्रभावशाली 
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नेता उत्पन्न नहीं किया | सर सय्यद का बल तलबार का नहीं 
था -- लेखिनी का था, जिह्ला का था ओर बुद्धि का था। भारत 
के मुसलमानों को आपने नींद से उठाकर खड़ा कर दिया था। 
मुन्शी कन्हेयालाल अलखधारी सुधार का यत्न कर रहे थे ओर 
मुन्शी इन्द्रमणि मुसलमानों द्वारा हिन्दू धर्में पर किये हुए आक्तेपों 
का समाधान करके ख्याति पा रहे थे। बा० दरिश्रन्द्र चिन्ता- 
मणि उस समय बम्बई के प्रसिद्ध श्रायेसमाजी थे। इस प्रकार 
यह छोटी सी सभा प्रतिनिधि स्वरूप समझी जा सकती थी। 
इसमें बंगाल, बम्बई युक्तप्रान्त श्रोर पंजाब के तथा दूसरी 
तरफ इस्लाम, ब्रक्षोसमाज, हिन्दू समाज ओर आयेसमाज 
के प्रतिनिधि विद्यमान थे। सभा में स्वामीजी ने अ्रपना विचार 
उपस्थित किया | विचार का सार यह था कि देश का अभ्युदय 
ओर मनुष्य का कल्याण तब तक नहीं हो सकता, जब तक देश 
भर का एक धरम न हो जाय | बहू एक धर्म बेदिक-घम्म है। 
यदि उस पर कोई आज्तेप या शंका हो तो स्वामीजी ने उसके 
खमाधान के लिये अवसर देने की इच्छा प्रकट की | दुःख है कि 
इस सभा की पूरी कारंवाई कहीं भी प्राप्त नहीं हं।ती । यह सभा 
#शुप्त ही समझी गई होगी, क्योंकि इस समय के , समाचारपत्रों 
मैं भी इसका कोई विस्तृत बणन नहीं पायां जाता | प्रतीत होता 
है कि सभा का जद्दाज वेद की निर्दोषिता पर आकर टकराया । 
ब्राह्मेसमाजी ओर मुसलमान वेद की ईश्वरीयता ओर निर्दोषता 
को नहीं मान सके, इस कारण सभा विशेष परिणाम उत्पन्न 
किये बिना द्वी समाप्त दोगई । 
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सभा के सन्मुख मुख्य कठिनाई वेद सम्बन्धी थी-यह 
झनुमान एक ओर घटना से भी पुष्ट होता है। बा० केशवर्चन्द्र- 
सेन ने दिल्ली में ही:स्वामीजी से यह भी कहा था कि यदि आप 
वेद के नाम से धमप्रचार करने की जगह यद्द कहा करें कि 
“में कहता हूँ कि यह धम है”? तो लोग अधिक सुगमता से 
विश्वास करले ओर आपको श्रधिक सफलता हो । स्वामीजी 
ने इसका जो उत्तर दिया होगा, उसकी कल्पना द्वी की जा सकती 
है। एक मुसलमान ओर फिर कट्टर मुसलमान यह मान ले कि 
बेद ईश्वर की ओर से आये हैं ओर निर्दोष हैं -- यह 
केसे सम्भव था । यद्द समझ लेना कठिन नहीं है कि वेद 
के आधार पर धर्म की एकता करने के यत्न में बा० केशव- 
चन्द्रसेन या सर सय्यद अद्मद्खां से सहायता पाने के उहं श्य 
से जो सभा की गई थी, वह क्‍यों असफल हुई। 

दरबार की समाप्ति पर स्वामीजी ने दिल्ली से प्रस्थान 
किया । आप मेरठ होते हुए सहारनपुर गये । वहां स्वामीजी 
को सूचना मिली कि चांदपुर (जि० शाहजहांपुर) में एक भारी 
धार्मिक मेला है, जिसमें ईसाई ओर मुसलमान विद्वान भी 
आयंगे और निणय होगा कि कोनसा धस सच्चा है। मेले-के 
संस्थापकों का निमत्रण पहुँचते द्वी स्वामीजी मे उसे स्वीकार कर लिया 

मेला १८ माच सन्‌ (८७७ से २० मा्चे सन्‌ १८७७ तक 
होने को था । मेले से ५ दिन पूर्व स्वामीजी चांदपुर पहुँच 
गये । १८ ओर १६ मार्च को मुसलमानों और ईसाइयों के 
प्रतिनिधि बड़े-बड़े मोलवी ओर पादरी भी आ पहुँचे । इस 
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मेले का नाम आनन्द स्वरूप” मेला था, ओर उद्देश्य धर्माध्म 
का निशय था । यहां के कई रईसों ने ईसाई पादरियों के 
आक्रमणों से तंग आकर इस मेले का संगठन किया था; ताकि 
सत्य ओर असत्य का निर्णय एक ही बार हो जाय ।, धम्मे- 
चर्चा आरम्भ होने से पहले कई लोग श्री स्वामीजी के पास 
आकर निवेदन करने लगे कि उत्तम द्वो यदि मुसलमान ओर 
हिन्दू आपस में मिलकर ईसाइयों को नीचा दिखायें। स्वामी- 
जी धरम और सत्य में राजनीति और सुलहनामे की चालों को 
नहों जानते थे । उनका उत्तर स्पष्ट था। उन्होंने कहा--“उचित 
मालूम होता है कि कोई किसी का पक्षपात न करे, बल्कि 
मेरी समझ में तो यह अच्छी बात है कि हम ओर मोलबी 
साहिब ओर पादरी साहिब भ्रीति से मिलकर सत्य का निणय 
करें । किसी से विरोध करना उचित नहीं है ।” इस मेले 
में जहां झनन्‍्य सम्प्रदाय वालों का उद्योग था कि किसी प्रकार 
विरोधी को नीचा दिखाया जाय, वहां स्वामीजी के हृदय में 
यह इच्च्छा प्रज्बलित हो. रही थी कि सब लोग सत्य धम को 
समभा जाय॑ | के 

दो दिन तक शास्र-चर्चा होती रही । मुसलमानों की 
ओर से देवबन्द के मदरसे के प्रसिद्ध मौलवी मुहम्मद कासिम 
और देहली के मीलथी सय्यद्‌ अब्दुल मन्सूर; ईसाइयों की ओर 
से पादरी रकाट, पादरी नवत्, पादरी पाकेर; आये पुरुषों की 
ओर से स्वा० दयानन्द ओर सुन्शी इन्द्रमणि थे। कबीरपन्‍ंथी 
लोग तो इस मेले के संचालक ही थे । यह भेला एक अपू्े 
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दी ढ् का था । विचार भी उत्तम हुआ | पहले दिखाई 
देता था कि चर्चा के केन्द्रभूत इसारी पादरी होंगे । समझ 
जाता था कि बेचारा दिन्दू-धर्म क्‍या खड़ा हो सकता है ९ 
परन्तु स्वामीजी की एक चौमोहरी चलते ही जनता की आंखें 
उधर फिर गई, सबने समम लिया कि इस अखाड़े का प्रधान 
मल्ल यह सन्‍्यासी ही होगा ! सर्वेसाधारण पर स्वामीजी के 
प्रमाण ओर युक्तियों से सुभूषित भाषणों का खूब ही असर 
हुआ ! पादरियों और मोलबियों को उस मेले में चेतावनी 
मिल गई कि आयेधर्म एक जीवित पदाथ है, मुर्दा नहीं । 

इस मेले पर धर्म की तुरद्दी सुनाकर धमयुद्ध के मद्दारथी 
ने पंजाब की ओर प्रस्थान किया । पहला पड़ाव लुधियाने में 
हुआ । ३१ माचे से १८ अ्प्रेल तक लुधियाने में धर्मोपदेश करके 
रामीजी १६ अप्रेल को लाहौर पहुँचे भोर ढीवान रामचन्द्र 
के बाग में डेरा जमाया । सायंकाल को बावली सादिब 
में वेदिक धम पर व्याख्यान हुआ । उस व्याख्यान में पोराणिक 
लोगोंके लिये बहुत कुछ गम मसाला था--बह लोग बहुत असंतुष्ठ 
हुए, ओर दीवान रत्नचन्द्र पर दवाब डाला गया कि वह स्वामीजी 
को अपने बाग से उठकछं।स्वामीजी को एक हिन्दू कुलोत्पन्न व्यक्ति 
का स्थान छोड़कर डा० रद्दीमखां की कोठी पर आसन जमाना पढ़ा | 
इसके पीछे खूब प्रचार हुआ । पंजाब का हृदय नम है, उस 
पर प्रभाव डालना सहल दै । गुरु नानक को पञ्चञाब के सर 
कर लेने में अधिक कष्ट नहीं हुआ था । पश्चावियोंके हृदय प्रभाष 
को शीघ्र ले केते हैं -- ओर फिर उसके अनुसार क्रिया ओर 


( ११८ ) 


प्रतिक्रिया के आरम्भ होने में भी देर नहीं लगती। पश्चाबी 
के सोचने ओर करने में थोड़ा ही श्रन्तर है | अन्य प्रान्तों 
के लोग समझ ही नहीं सकते कि एक पंजाबी ने कब सोचा, 
कूब कहा झोर कब किया । जितनी देर में उनका सोचना 
समाप्त होता है, उतने में पंजाबी कर डालता है | एक सुधारक 
की इससे अच्छा मेदान कहां मिल सकता है | स्वामीजी 
पंजाब में बहुत पीछें गये, परन्तु उन्हें वहां श्राशातीत सफलता 
हुई । उस सफलता में पहला कारण पंजाबियों के हृदयों की 
प्रहशशीलता थी । दूसरा कारण यह भी था कि भारत के 
सीमाप्रौन्‍्त पर होने के कारण अधिक कट्टरपन या संकुचिता 
उनमें पहले से नहीं थी । स्वामीजी की दिव्यबाणी ने पंजा- 
बियों के नमे हृदयों पर बिजली का सा अपर किया । श्रन्य 
प्रान्तों में वह जी काये महीने में न कर सके, पंजाब में उसे 
रप्ताहों में कर दिया | 

जिस समय स्वामीजी पंजाब में आये, ईसाई पादरी 
पकी खेती को दोनों हाथों काट रहे थे । पंजाब का शिक्षित 
समाज ईसाइयों के पञ्ञे में पड़ रहा था | थोड़ा-थोड़ा काम 
ऑक्षोसमाज भी कर रहा था | कुछेक षठित लोग इकट्ठे होकर 
ब्रक्षीत्राथना भी कर लेते थे । स्वामीजी को पद्ञाब में विशेष युद्ध 
ईसाइयों से ही करना पड़ा | जहां कहीं भी बह गये, कई हिन्दू- 
युवकों को ईसाई होने से बचाया । आयेसमाज से ईसाइयों का 
विदेषभाव, जिसने पीछे से बड़ा भयानक रूप पकड़ा, ओर 
गम्भीर परिणाम उत्पन्न किये, इसी समय से आरम्भ होता. है| 
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ईसाई पादरी आयसमाज की बढ़ती को न सद्द सके; उन्होंने 
सममा कि श्रायंसमाज उनके मुंह में से प्रास छीन कर ले गया | 
पंजाब में स्वामी दयानन्दजी के आने श्रोर सफलता पाने के 
विषय में सबसे उत्तम यही वाक्य प्रयुक्त किये जा सकते हैं कि 
“बह आये, उन्होंने देखा, ओर जीत लिया! । 

स्वामीजी के हृदय में सत्य का जो स्थान था, वह दूसरी 
किसी बस्तु का नहीं था। जिसे वह सत्य समभते थे, उस पर 
सब कुछ न्योछावर करने को तय्यार थे। आप पहले दीवान 
रत्नचन्द्र के बंगले में ठहराये गये -- स्वामीजी के व्याख्यानों 
से दीवान साहिब अ्रसन्तुष्ट होगये। स्वामीजी ने उनका श्थान 
छोड़ दिया, परन्तु बात नहीं छोड़ी । आपको लादोर में निमन्त्रित 
करने वालों में बहुत से बाक्षो समाजी सज्जन थे। स्वामीजी के 
वेद-सम्बन्धी व्याख्यानों से आश्योसमाजी असन्तुष्ट हो गये। 
पं० शिषनारायण अग्निद्ोत्री, जो पीछे से संत्यानन्द्‌ अग्निहोन्री 
बनकर, ओर सन्यरत दशा में ही नयां विवाह करके ईश्वर के 
स्थानापन्न 'दिषगुरु भगवान” होने का दावा करने वाला बना, 
वह उससमय ब्राहझोसमाज का प्रचारक था। वह वेदों के 
विषय में निमूल आक्षेप करने में अगुआ था। एक दिन केई 
सज्वनों की उपस्थिति में वह स्वामीजी से कद्दने लगा कि 'सामवेद 
ईश्वरीय नहीं हो सकता--उसमें तो उल्लू की कहानी लिखोी है! । 
स्वामीजी ने सामवेद्‌ की पुस्तक सामने रखकर कद्दा--“इसमें से 
उल्लू की कटद्दानी निकालकर दिखाओ'। ब्राह्मो समाजी वेदों को 
निर्नास्त नहीं मानते (थे, परन्तु उनको पाश्चात्य विद्वानों को 
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की हुई टीफाओं को अवश्य निर्भान्त मानते थे। अग्निद्ोत्री जी ने 
निर्ान्त टीका के आधार पर ही वेदों को श्रान्त बतलाया था, 
मूल वेद में से वह कुछ भी न निकाल सके--केबल पन्ने पलटने 
लगे। स्वाजीजी ने उन्हें शर्मिन्दा किया। ऐसी बातों से आाह्षों 
ससाजी असन्‍्तुष्ट हां गये और स्वामीजी के डेरे को श्रार्थिक 
सहायता देनी बन्द करदी। तब पं० मनफूलजी की ओर से 
टंहल-सेवा होने लगी। पं० मनफूलजी के विचार तो उत्तम 
थे परन्तु स्वामीजी के मूर्तिपूजाखण्डन से वह भी कुछ घबरा 
गये। उधर काश्मीर-नरेश की ओर से स्थामीजी को फिर 
संदेसा आया। दिल्ली में भी उन्हें संदेसा मिला था। नरेश ने 
स्वामीजी को काश्मीर में निमन्त्रण दिया था। स्वामीजी ने उत्तर 
में कला भेजा था कि “काश्मीर राज्य में राजा की ओर से 
बनवाये हुए बहुत से मन्दिर हैं'। में मूर्तिपूजा का खण्डन करू गा, 
इससे राजा को दुःख होगा ।” लाहौर में पं० मनफूलजी ने फिर 
स्वामीजी के सम्मुख वही विषय रखा। निवेदन किया कि यदि 
जाप मूतिपूजा का खण्डन छोड़ दें तो महाराज काश्मीर भी 
आपको बुलालें। उस समय स्वामीजी ने जो उत्तर दिया, वह 
उनके महत्व का सूचक हैं। उससे ज्ञात होंता है कि स्थामी दयानन्द्‌ 
साधारण मिट्टी से नहीं बने थे; वद्द उसी फौलाद से बने थे, 
जिससे बुद्ध, ईसा, मुहम्मद या लूथर का निर्माण हुआ था। 
आओपने कद्दा -- “में लोगों को या महाराज काश्मीर को प्रसभ 
करू या ईश्वरीय आज्ञा का पालन करू 0?” इस उत्तर से 
६ं० मनफूंज जी को संकुचित हंदंय ओर भी खिन्न हों गयो -*- 
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स्वामीजी के हृदय की गहराई को पहचानने के रथान में उन्होंने 
इस उत्तर में अपना अ्धिक्षेप समझा | 


शीघ्र ही शहर के शिक्षित समाज में हलचल पेदा हो 
गई । पंजाबियों के क़रोमल हृदयों पर ऋषि की दी हुई चोटों का 
असर होने लगा। श्रायेसमाज की स्थापना का निश्चय हो गया। 
यहां बम्बई में प्रचारित किए हुए नियमों का संशोधन किया 
गया, ओर नियम तथा उपनियम जुदा कर दिये गये। श्रायेसमाज 
के सभासद्‌ बनने के लिये केवल १० नियमों को मानना ही 
पर्याप्त समझा गया | बम्बई के नियम बहुत विस्तृत थे, लाहोर के 
नियम वहुत संक्षिप्त बनाये गये । 


१० नियमों का निर्धारण आयसमाज की स्थापना और 
वृद्धि का एक खास पड़ाव है । यह नहीं समझना चाहिये कि 
इस नए नियम-संस्कार मे कोई वशेष कारण या उद्देश्य नहीं 
था। इतना समम लेने से पूरा महत्व सूचित नहीं द्वोता कि 
किन्हीं एक या एक से अधिक व्यक्तियों ने अपनी सम्मतियों 
का प्रभाव डालकर यह परिवतेन करधाया। नियमों का संस्करण 
संगठन की एक विशेष मंजिल है -- वह एक विशेष घटना है, 
जिसके कारणों श्रोर फलों पर विचार करना चाहिये। ऋषि 
दयानन्द फे जीवन में यह नियम-संस्कार एक विशेष मानसिक 
फेलाब को सूचित करते हैं--ओर इस ग्रन्थ के लेखक का विचार 
है कि इस फेलाव को ध्यान में रखते हुए स्वामी दयानन्द को 
केवल सुधारक सन्यासी न मानकर आये जाति का भविष्यद्शी, 
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परमात्मा के सावेभौम संदेश का सुनाने वाला ऋषि! मना जाय 
ओर स्वामीजी के लिये इसी शब्द का प्रयोग किया जाय | 


बारहवां परिच्छेद 
नियमों की दृढ़ नींव 


कक 0एमे20 बी 

आयेसमाज के नियमों का दूसरा संस्करण करने का 
क्या निमित्त था, यह एक आवश्यक प्रश्न है। ऋषि दयानन्द 
से बम्बई के नियमों में परिवर्तन की आवश्यकता समझी, यह 
बिसला निमित्त के नहीं हो सकता। परिवर्टेन की आवश्यकता 
का प्रथम प्रयोजन यह प्रतीत होता है कि नियमों को कुछ 
अधिक स्पष्ट कर दिया जाय। बन्बई के नियमों में न जाने 
क्या-क्या मिला हुआ था -- आयेसमाज का उद्देश्य, सभासदों 
की योग्यता, समाज का संगठन, अधिवेशनों की कायवाही, 
समाचार-पत्रों का निकालना आदि गोण ओर मुख्य, व्यापक 
झोर स्थानीय सभी प्रकार की बाते मिला कर धर दी गई थीं। 
आवश्यक था कि मुख्य को गौण से तथा व्यापक को स्थानीय 
से जुदा कर दिया जाय। लाददोर के दस नियमों में केवल उन्हीं 
थातों के समावेश का यत्न किया गया, जो मुख्य ओर व्यापक 
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हैं। बम्बई के नियमों का १६वां नियम कददता है कि 'इस समाज 
की ओर से अ्रेष्ठ विद्वान लोग सर्वेत्र सदुपदेश करने के लिए 
भेजे जावेंगे'-- यह एक गोण नियम है । यह प्रत्येक समाज की 
शक्ति पर अवलम्बित है कि वह प्रचार के लिए उपदेशकों को 
बाहिर भेज सकता है या नहीं ? हरेक समाज के लिए यह 
नियम नहीं बन सकता कि वह उपदेशक रख कर प्रचार करावे । 
इस प्रकार के नियम लाहौर में स्वीकृत नियभों में से निकाल 
दिये गये हैं । 

लाहोर में स्वीकृत नियम श्रधिक व्यापक हैं। उनमें 
विचारों की अधिक उदारता पाई जाती है। उनके निर्माता का 
दृष्टित्षेत्र विस्दृत हो गया है। बम्बई वाले नियम बम्बई के उस 
समय के सामान्य विचारों के प्रतिबिम्ब थे; लाहोर वाले नियम 
हृदय तथा प्रतिभा के विकास को सूचित करते हैं। बम्बई वाले 
नियमों में ईश्वर के स्वरूप का प्रतिपादन नहीं। लाहोर वाले 
नियम वस्तुतः ईश्वर-विश्वास को ही सब बविश्वा्सों का आधार 
मान कर घल्ते हैं। उनमें आयसमाज का भवन ईश्वर-विश्वास 
की मजबूत नींव पर रखा गया है। लाहोर के संस्कृत नियम 
सिद्ध करते हैं कि ऋषि दयानन्द अन्य सब विश्वासों की 
अपेक्षा ईश्वर-विश्वास को अधिक ऋवश्यक समझते थे। बहुत- 
सी बुराइयों की जड़ वह ईश्वर-सम्बन्धी उल्टे विचारों को ही 
मानते थे। उन्होंने अपने जीवन का एक विशेष उद्देश्य यह 
बना रखा था कि लोगों के इश्वर-सम्बन्धी बिचारों का सुधार 
किया जाय | अम्बई में बने नियमों में यह बात अच्छी तरह 
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नहीं सूचित होती थी। लाहौर में वह त्रुटि पूरी कर दी गई | 

उद्देश्य पर ध्यान दें. तो भी व्यापकता की वृद्धि पाई जाती है। 

छुठा नियम यह है “संसार का उपकार करना इस समाज 

का मुख्य उद्देश्य हैं, श्रर्थात्‌ शारीरिक, आत्मिक ओर सामाजिक 

उन्नति करना /! उद्देश्यों में से स्थानीयता निकल गई है “ऋषि 

का दृष्ठिक्तेत्र विस्तृत हो गया है। वह आये जाति का सुधार 

, इसलिए नहीं करना चाहता कि वह केबल आयजाति की 
भलाई चाहता है; वह आयेजाति को सुधार कर संसार के 

उपकार का साधन बनाना चाहता है । 

तीसरा भेद, जिसकी ओर ध्यान देना आवश्यक है, यदद 

है कि ईश्वरीय ज्ञान की व्याख्या अधिक विस्तृत और उदार 
हो गई है। पहला नियम बताता है कि 'सब सत्य विद्या और 

जो पदाथ सत्य बिय्या से जाने जाते हैं, उनका सबका आदि 

मूल परमेश्वर है” -- कितनी उदार ओर संकोचहीम व्याख्या है ! 

ईश्वर के ज्ञान की सीमाये नहीं बांधी गई' । सर्वेश्ष ओर असीम 

भगवान के ज्ञान के चारों ओर रेखा स्वंची भी नहीं जा सकती । 

'सब सत्य विद्या का आदिमूल परमेश्वर है! -- विद्यारूपी वृक्ष 

का तना है, शाखाय हैं, पत्ते फूल ओर फल सब हैं; परमात्मा 
उनका आदिमूल है। आदि-मूल तभी हो सकता है, जब वृक्ष 
की सम्भावना मान ली जाय। इस प्रकार अपरिमित ज्ञान रूपी 
कल्पवृक्ष का मूल परमात्मा को माना गया है। परमात्मा का 

जान भी अपरिमित हे। अपरिमित कां मूल अपरिमित ही दो 

सकता हे। जो मतवादी ईखर के असीम शान-भण्डार को 
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एक दो या अधिक कमरों में बन्द समझना चाहते हैं, उन्हें 
स्वामी दयानन्द के उदार विचार पर ध्यान देना चाहिये। पहला 
नियम अनुदारता की जड़ पर कुठाराघात करता है । वह पन्थाई- 
पन का कट्टर शत्रु है। वह उन लोगों के दावे को छिन-भिन्न 
कर देता है, जो ईश्वरीय ज्ञान के ठेकेदार बनना चाहते हैं । 

कई महानुभावों का यह दावा है कि स्वामीजी को उन्होंने 
निय-मपरिवतेन में प्रेरित किया ओर जो भेद दिखाई देता है 
यह उन्ही की उदारता का फल है। प्रेरणा किसी की श्रोर से 
हो, इसमें सन्देह नहीं कि जो भी परिवर्तन किया गया वह 
स्वामीजी की अनुमति से किया गया। यदि उन नियमों में 
अधिक उदारता है तो ऋषि दयानन्द के विचारों की उदारता 
ही उसमें कारण है । यदि किसी को ऊपर दिये नियमों से 
उदारता का भलत्री-भांति पता न लगे तो वह निम्नलिखित 
नियमों पर भी दृष्टिपात करे । निश्चित है कि उसका भ्रम दूर 
हो जायगा-- 

(७) 'सत्य के ग्रहण करने ओर असत्य के छोड़ने में 
सपेदा उद्यत रहना चाहिये ।” क्‍या एक धर्म का संस्थापक अपने 
अनुयायियों के लिए इससे अधिक उदार नियम का भी 
निर्माण कर सकता है ? 

(६ ) प्रत्येक को अपनी ही उन्नति से सन्‍्तुष्ट न रहना 
धाहिए, किन्तु सब की उन्नति में अपनी उन्नति समझनी चाहिए !।? 

लाहोर वाले दसों नियमों में एक असीम सत्य प्रेम, एक 
अनन्त उदार-हृदयता ओर एक व्यापक उद्देश्य की सूचना 
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मिलती है। जिस आत्मा में इन तीनों गुणों का निवास हो 
यदि उसे “ऋषि की आत्मा' न-कहें तो ओर किसे कहें ९ 

लादहोर में आ्रायेसमाज की स्थापना होगई। समाज के 
अधिवेशनों के लिए एक मकान किराये पर ले लिया गया। 
ऋषि दयानन्द उसमें प्रतिसप्ताह धर्मोपदेश किया करते थे। 
समाज के प्रधान ला० मूलराजजी एम० ए० ओर मन्त्री ला० 
सांईदासजी नियत हुए। कई भक्तों ने ऋषि से प्राथना की 
कि आप “श्रायेसमाज के गुरु या आचाये पद को भ्रहण करें! 
ऋषि ने उत्तर दिया कि “इस प्रस्ताव से गुरुपन की बू आती 
है। मेरा उद्देश्य तो गुरुपन की जड़ काटना है, उससे मुर्के 
घृणा है ।! तब दूसरे भक्त ने श्रस्ताव किया कि यदि स्वामीजी 
आ्राचाये या गुरु नहीं बनना चाहते तो कम से कम “आये- 
समाज के परम सहायक की पदवी तो अवश्य ही स्वीकार 
करें। ऋषि का उत्तर प्रश्न के रूप में था। आपने पूछा कि “यदि 
मुझे आयसमाज का परम सहायक कहोगे तो परमात्मा को 
क्या कहोगे ९! फिर यह विचार कर कि आयेपुरुष सबेथा इन्कार 
से उदास न हों, उन्होंने सप्ताज़ के सद्दायकों में नाम लिखाना 
शअ्ंगीकार कर लिया। यही ऋषि दयानन्द का ऋषिपन था । 
जिन लोगों को मोका मिला, वह पेगम्बर ओर रखूल 
बनने से नहीं कतराये; जिन्हें इतनी बड़ी हिम्मत न 
हुई, वह आचाये या नबी बन गये। ऋषि का द्वी ऐसा 
हृदय था कि आचाये, गुरु या परम सद्दायक तक के पढ़ों को 
स्वीकार नदीं किया। कारण यही था कि ऋषि दयानन्द अपने को 
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परमात्मा के ज्ञान का प्रचारक ओ्रोर सत्य का साधनमात्र समझते 
थे, इससे श्रधिक कुछ नहीं । वहां न बड़प्पन की चाह शी ओर 
न गुरुपन की यू। वहां तो एक इश्वर पर विश्वास था ओर सत्य 
पर अटल श्रद्धा थी। यही कारण था कि इस बीर की एक ही 
गजे से सदियों के खड़े किए हुए शुरुडम के गढ़ हिल जाते थे; 
मुक जाते थे ओर गिरकर चकनाचूर हो जाते थे । यदि ऋषि में 
अपनी बड़ाई या लौकिक बढ़ती की कुछ भी कामना होती तो 
उन्हें ऐसी अद्भुत सफलता कभी प्राप्त न होती । 

लाहोर में नियम श्रोर उपनियम जुदा कर दिए गये थे । 
उपनियम श्रन्तरंग सभा ने बनाए थे। जिस समय अन्तरंग सभा 
में उपनिय्मों पर विचार हो रहा था, स्वामीजी श्रकस्मात्‌ बहां 
पहुँच गये | सभासदों ने प्रस्तुत विषय पर स्वामीजी की सम्मतति 
मांगी । ऋषि ने कहा कि 'में आपकी अन्तरंग सभा का सभासद्‌ 
नहीं हूं, इसलिए मुझे! सम्मति देने का अधिकार नहीं है । 
सर्वेसम्मति से स्वामीजी को उसी समय अन्तरंग सभा का 
प्रतिष्ठित सभासद्‌ बना दिया गया। उपनियम तेयार हो जाने पर 
स्थानीय समाज का संगठन पूरा हो गया। समाज-मन्दिर में 
नियमपृवक अधिवेशन होने लगे । इसप्रकार लाहोर के काये से 
निश्चिन्त होकर ऋषि ने प्रान्त का भ्रमण आरम्भ किया। आपने 
अमृतसर, गुरुदासपुर, जालन्धर, फीरोजपुर छावनी, रावलपिण्डी, 
गुजरात, वजीराबाद, गुजरांवाला तथा मुल्तान छावनी आदि में 
पधारकर सदुपदेश दिये। प्रायः आपके पहुँचते ही आयेसमाज 
की स्थापना हो जाती थी। आयेसमाज की स्थापना से पीौराणिक 


( (२८ ) 


गढ़ में ओर पादरी दल में भी हलचल पेदा हो जाया करती 
थी । सभी स्थानों पर इधर पौराणिकों ओऔ,्रर उधर पादरियों से 
संप्राम करना पड़ता था। पंजाब का पोराणिक-दल परिडतों से 
बिल्कुल शून्य था। प्रान्त भर में कोई भी अ्रच्छा परिडत नहीं 
था। वेद का ज्ञान तो कहां, अ्र्वांचीन संस्कृत का भी कोई अच्छा 
झाता मिलना कठिन था। यही कारण था कि पंजाब में पौराणिक 
दल की ओर से अधिक असभ्यता का व्यवहार होता था। वह 
लोग पांडित्य का स्थान भी गाली-गलौच और इंट-पत्थर से पूरा 
करना चाहते थे। अमृतसर ओर बजीराबाद आदि शहरों में 
व्याख्यानों या शाखार्थों के स्थान में गाली ओर पुस्तकों के प्रमाणों 
के स्थान में कंकर के प्रयोग को काफी समझा गया। पादरियों के 
साथ शाख्राथ कम हुए परन्तु उनके चंगुल में फंसे हुए बहुत से 
अबोध बटेरे ऋषि दयानन्द ने बचाये । 
पंजाब के दोरे की कुछेक घढनाय ऋषि दयानन्द के 
चरित्र का अच्छा चित्रण करती हैं। जब वह शमृतसर में 
उपदेश कर रहे थे, उन दिनों पादरी कलक उनके पास आये । 
पादरी साहिब ने स्वामीजी को एक ही मेज पर इकट्टे भोजन 
करने के लिए निमन्त्रित किया। स्वामीजी ने पूछा कि इकट्टे 
भोजन करने से क्‍या लाभ होगा ९ पादरी महाशय बोले कि 
इकट्रे खाने से प्रीति बढ़ जायगी ॥ इस पर स्वामीजी ने कहा कि-- 
शीआ ओर सुन्नी एक ही बतन में खाते हैं। रूसी और 
अंग ज तथा इसी तरद्द आप ओर रोमन केथोलिक ईसाई एक दी 
मेज पर जीम लेते हैं परन्तु सब जानते हैं कि इनमें,पररपर कितना 
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बेर विरोध हे । एक दूसरे के लाथ कितनी शज्रुता हैं ।” 
सरदार दयालसिंह मजीठिया अमृतसर के प्रसिद्ध रईस 
"थे। वह ब्राह्मो थे । वह प्रायः वेदों पर शंकायं किया करते थे। 
बातचीत करने में वह प्रायः आपे से बाहिर हा जाते और किसी 
नियम का पालन नहीं करते थे । एक बार बातचीत में बह बहुत 
तेज द्योगये | स्वामी जी ने उन्हें बार बार समझाया कि आप 
“निश्चित समय तक बोला कीजिए, प्रतिवादी को भी बोलने का मौका 
“दीजिये, तब भी सरदार साहिब शान्त न हुए | तब स्वामीजी ने 
कटद्दा कि यदि आप निणय ही कराना चाहते हैं तो केशव चन्द्रजी 

को बुलाकर बातचीत करा लीजिये ।” 

गुरुदासपुर में ऋषि दयानन्द के व्याख्यान सुनने इन्जि- 

नियर मि० कांक भी आया करते थे। एक दिन व्याख्यान देते 
“हुए आपने कहा कि-- 

“अंग्रेज लोगों को इस देश में आये बहुत चिर होगया 
है परन्तु इन लोगों ने अपने उच्चारण को अब तक नहीं सुधारा । 
तकार के स्थान में टकार ही बोलते हैं?। काक महाशय रुष्ट होगये 
झोर यह कहते हुए चले गये कि यदि तुम पश्चिम में पेशावर 

"की ओर चक्ने जाओ तो तुम्हें मजा आ जाय!। काक महाशय का 
अभिप्राय शायद यह था कि स्वतन्त्रता से बोलना केवन अंग्र जी 
राज्य में द्वी सम्भव है। ऐसा तक प्रायः किया जाता हैं, परन्तु 
तके करने बाले लोग भूल जाते हैं कि अंपग्रंजी राव्य से पूर्व भी 
भारतयषे में स्वाधीन क्रिया के लिये बहुत अधिक रास्ते खुले थे । 

'महले तो अंप्र जी राज्य में बाणी की स्वाधीनता बहुत परिमित है, 


( १३० ) 


ओर फिर कौन कद्द सकता हैं कि वाणी की थोड़ी सी स्वाधीनताः 
शिक्षा, हथियार ओर राजकीय स्वाघीनता से बहुत श्रेष्ठ हे । 

जालन्धर में ऋषि दयानन्द सरदार विक्रमसिह के यहाँ 
ठडरे हुए थे | सरदार जी ने स्वामी जी से ब्रद्बाचये के बल की 
बाबत पूछा | स्वामीजो ने बतलाया कि त्रह्मचय से अतुल बल 
की प्राप्ति हो सकती है। सरदार साहिब को विश्वास न हुआ, ओर 
सबूत मांगने लगे | स्वामीजी उस समय चुप रहे | सांक के समय 
सरदार साहब अपनी गाड़ी में बेठकर बाहिर चले । गाड़ी में बड़ी 
बढ़िया जोड़ी जुती हुई थी। कोचवान ने लगाम सम्भाली श्रोर 
चाबुक दिलाया। जो जोड़ी इशारा पाते ही हवा से बातें करने 
लगती, वह केवल अगले पांव उठाकर रह जाती थीं। कोचवान 
मु कला गया, सरदार साहिब आश्चय से इधर उधर देखने लगे।' 
पीछे दृष्टि पड़ी तो देखा कि स्वामीजी गाड़ी को पकड़ कर मुस्करा 
रहे हैं । सरदार साहिब को त्रह्मबचय के बल का एक नमूना मिल 

गया ओर स्वामीजी ने हंसकर गाड़ी को छोड़ दिया |# 


पंजाब में भ्रमण के समय ऋषि दयानन्द बेदभाष्य 
लिखाया करते थे, इस कारण उनके साथ दो तीन परिडत रहते 
थे। पत्र-व्यवद्दार के लिए एक लेखक रहता था। आप प्रायः. 
आयों देश्य-रत्नमाला में क्रम से दिए लक्षणों में से एक एक को 
क्षेकर उसकी व्याख्या किया करते थे । सब व्याख्यान शांस्रीय 


# यह घटना जालन्धर की है | कई लेखकों ने इसे रावलपिंडी 
की घटना बतलायो है | वह भूल दे । 
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होते थे । शासत्रीय विषय के प्रसंग में प्रचलित सामयिक 
बुराइयों का भी खण्डन करते जाते थे । धार्मिक, सामा- 
जिक या राजनीतिक सभी प्रकार के दोषों की मीमांसा हो जाती 
थी। सभी प्रकार की बुराइयों पर सुदशेन चक्र घूम जाता था। 
किसी भी जीवित शक्ति का लिहाज नहीं किया जाता था | ऋषि 
की दृष्टि में दो ही बस्तुयं थीं -- एक सत्य, दूसरी श्रसत्य। सत्य 
का मण्डन ओर असत्य का खण्डन, यह उनका घम था | यहां न 
अजा का लिहाज था, न राजा का भय था। संसार को हर प्रकार 
की भलाई करना उनका लक्ष्य था। 

अपने निवास-स्थान पर स्वामीजी साधारण वेष में रहते 
थे, परन्तु व्याख्यान के समय ,सिर पर रेशमी पीताग्बर, नीचे 
पीली रेशमी घोती, और ऊपर ऊनी चोगा पहिनते थे। शरीर 
सुडौल और लम्बा था। चेहरा पूण चन्द्र के समान भरा हुआ 
ओर तेजस्मी था। आंखों से तेज बरसता था। यह प्रभावयुक्त 
मूर्ति थी, जिसने थोड़े दी दिनों में पंजाब भर में धामिक हलचल 
बेदा करदी, और भ्रमात्मक विचारों का महल हिला दिया। 


तेरहवां पारिच्छेद 
आयेसमाज का विस्तार 





बम्बई, युक्तप्रान्त शोर पंजाब में आयेसमाजों की स्थापना 
हो चकी थी। आयेसमाज के सभासद्‌ हजारों की संख्या तक 
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पहुँच चुके थे। जितने सभासद्‌ थे, ऋषि दयानन्द के भक्त 
ओर अनुयायी उनसे बहुत अधिक थे । बहुत से लोग सममते 
ये कि “यह सुधारक कद्ष्ता तो ठीक हैं, परन्तु यह सन्यासी हैं, 
निशंक हैं, हम इतना त्याग नहीं कर सकते, इस कारण सच्ची 
बात भी मुह पर नहीं ला सकते।” ऐसे लोग भ्रायेसमाजी न 
दों, परन्तु वह ऋषि के भक्त थे -- ओर उसे आये जाति का 
रक्षक सममते थे । 
इस समय उत्तरी भारत में स्वामी जी की अपूर्व स्थिति 
थी। बह आये जाति ( हिन्दू जाति ) के नेता, सुधारक ओर 
रक्षक माने जाते थे। आय जाति का प्राण गो वंश है। इस 
समय गोरत्षा के लिए ऋषि दयानन्द से बढ़ कर ऊंची आवाज 
उठाने वाला कोई नहीं था। ऋषि ने 'गोकरुणानिधि! लिखकर 
धाये जाति की आंखें खोलने का यत्न किया था। वह जिस किसी 
भी सरकारी अफसर से मिले उसके सन्मुख भारत में गोहत्या 
बन्द कराने पर जोर दिया | इतना ही नहीं, ऋषि के सिंहनाद 
से पदले ईसाई पादरी ओर मुसल्लमान मोलवी हिन्दू धर्म पर 
गद्दरी चोट पहुँचा रहे थे। बेचारे हिन्दू परिडत मूर्तियों और 
पुराणों के बोक से दबे हुए होने के कारण अपनी पीठ भी 
सीधी न कर सकते थे, शत्रुओं के प्रद्दारों का क्‍या उत्तर देते ९ 
पादरी ओर मौलवी हिन्दू क्षेत्र में से खूब फसल काट रहे थे। 
ऋषि दयानंद बी जहां एक ओर आय जाति की पीठ पर से 
बैक बोक उठा कर उसकी कमर सीधी करदी, 
झोर पादरियों और मौल्नबियों के तीरों के रोकने के 
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लिये तक की ढाल खड़ी करदी। न केबल इतना ही। ऋषि 
दयानन्द प्रतिभाशाली योद्धा था। बह जानता था किजों 
आदमी केवल गढ़ की ओट से दुश्मन के बार रोकता है,' वह 
कभी दुश्मन को हरा नहीं सकता । दुश्मन की हिम्मत तोड़ने के 
लिये उल्टा आक्रमण भी चाहिए। पादरी ओर मौलवी पुराणों 
की कथाओं के हवाले दे देकर आये जाति को निरुत्तर कर रहे 
थे। पुराणों का त्याग करके मूर्तिपूजा को वेद-पिरुद्ध बतला कर 
ऋषि ने वह छिद्र बन्द कर दिये, जहां से होकर दुश्मन के गोले 
अआयपुरी में आरदे थे। इस प्रकार घर की रक्षा का पूरा प्रबन्ध 
करके उस चतुर सेनानी ने अपनी समालोचनारूपी सेना का 
मुद्द बाहिर को मोड़ा, और खुले मैदान में प्रत्याक्रमण कर दिये । 
ऋषि ने इंजील और कुरान हाथ में लिए, ओर ईसाइयों ओर 
मुसलमानों को बताया कि तुम दुसरों की आंखों में तिनका 
दढूढने जारहे दो, पहले अपनी आंख का शहतीर तो संभाल 
लो | ईसाइयों ओर मुसलमानों को कोमल-प्रकृति हिन्दू से 
कभी प्रत्याक्रमण की आशा न थी । वह हरिण से यह आशंका 
न करते थे कि वह सींग मारेगा। पादरी ज्लौर मौलवी इस 
आकरिमिक प्रत्याक्रमण से झंमला उठे। जघर आये जाति का 
हृदय फूल उठा । आय धर ओर आय सम्यताफी रक्षा भी हो 
सकती दे, आय बीरों के इतिद्वास का भी कोई रखबाला है 
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सकते थे, प्रप्षन्न थे कि परमात्मा ने श्रार्य जाति आये धर्में और 
झाय सभ्यता का रक्षक भेज दिया हैं। जो लोग ऋषि दयानन्द 
के खंण्डनों को देखकर घबराते हैं, वह कभी उस स्थिति पर 
विचार नहीं करते, जिसमें ऋषि को काम करना पड़ा। स्थिति 
यह थी | आये धर्म पर ईसाइयों श्रोर मुसलमानों के भयंकर 
आक्रमण हो रहे थे । उन्हें सफलता भी प्राप्त दो रही थी। सफ- 
लता के दो कारण थे। एक तो आय जाति में आई हुई बुराइयों 
के कारण घर की निबेलता, ओर दूसरा बिरोधियों का 
निष्ठुरता से आक्रमण | ऋषि ने स्थिति को पहिचान कर ठीक 
उपाथ का प्रयोग किया। घर में सुधार ओर आक्रमण करने 
बालों पर प्रत्याक्रमण -- यह दो द्वी उपाय थे। बहू स्थिति खतरे 
से भरी हुई थी, इस कारण धम के सेनापति को युद्ध के नियमों 
के अनुसार कठोर साधनों का प्रयोग करना पड़ा। इस में 
अनुचित क्या था ९ 

ऋषि दयानन्द उत्तरी भारत में आये जाति के मान्य 
नेता थे। वह आयेसमाजों के संस्थापक, गुरु ओर आचाये थे | 
शाजा ओर प्रजा की दृष्टि में वह भारत के अगुषाओं में से एक 
थें। यह स्थिति थी, जब वह पंजाब का दौरा लगा कर १८७७ 
३० के जुलाई मास में युक्तप्रांत में वापिस गये। लगभग दो 
यषे तक आप बराबर युक्तप्रांत में ही भ्रमण करते रहे। इस 
दौरे में प्रचार हुआ, नयें आयेसमाजों की स्थापना हुई, ओर 
मौत़वियों तथा पादरियों से शाख्राथ हुए । २६ जुलाई १८५८ ई० 
को ऋषि दयानन्द रुढ़की पहुचे। वहां आप के व्याल्यानों में 
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“इंजिनियरिंग कालेज के विद्यार्थी और प्रोफेसर लोग कया करते 
'थे। उन लोगों के प्रश्न प्रायः विज्ञान के विषय पर होते थे । 
स्वामी जी ने एक दिन इसी विषय पर बातचीत की कि प्राचीन 
'भारत में विज्ञान था या नहीं ९ आपने वेदों तथा अन्य आपषे 
अप्रस्थों के प्रमाण देकर बताया कि प्रायः सभी मुख्य मुख्य वेश्ा- 
“निक सिद्धान्त, जिन पर नये विज्ञान का गये है, हमारे साहित्य 
में विद्यमान हैं। रुड़की से अलीगढ़ होते हुए स्वामी जी अगस्त 
मास के अन्त में मेरठ पहुंचे। मेरठ में उस समय विशेष 
जागृति थी। १६ सितम्बर १८७८ ६० के शुभ दिन वहां आये- 
समाज की स्थापना हो गई । मेरठ के उत्साही आय पुरुषों के 
धरमबल से बह समाज शीघ्र हो युकप्रोंत के समाजों में मुख्य 
ददोगया | मेरठ से स्वामी जो दिल्ली पहुंचे। यहां भी प्रचार के 
अनन्तर आयेसमाज की स्थापना हुई | 

दिल्ली से चल कर स्वामीजोी ने छः सात मद्दीनों तक बड़ी 
'भाग्दौड़ का दौरा लगाया । अजमेर, नसीराबाद, जयपुर, 
'रिवाड़ी, दिल्ली, मेरठ, हरिद्वार, देहरादून आदि में प्रचार ओर 
सुधार का काये करते हुए आप आय पुरुषों को नया जीवन 
प्रदान करते रहे। मई ( १८७६ ) मास में आप मुरादाबाद 
'पहुँचे। मुरादाबाद में मुल्शी इन्द्रमम आदि भक्तों के आग्रदद 
से स्वामीजी ने देर तक निवास किया। आपके व्याख्यानों का 
विषय धार्मिक होता था, परन्तु आपकी दृष्टि में धर्म इतना 
विस्तृत था कि मनुष्य जीवन से सम्बन्ध रखने बाल्या शशयद ही 
ऋई ऐसा विषय हो, जिस पर आप प्रकाश न खलतते हों » 
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परमात्मा ओर आत्मा पर गहरे विचार, सायंस की समस्‍यायें, 
विवाह आदि सामाजिक प्रश्न, देश की दशा, राजा के कर्तव्य 
आदि सभी विषयों पर ऋषि दयानन्द अपनी सम्मति प्रकाशित 
किया करते थे। आपका “घम? बड़ा विस्तृत था। वह केवल 
“इंश्वरपूजा! तक परिमित नहीं था और न ह्टी डर या नीति की 
दृष्टि से आप उसके बीच में लक्कीर डालने को तेयार हो जाते 
थे ।“धम” एक था, व्यापी था, सबंतोगामी था, मनुष्य के प्रत्येक- 
व्यवहार में 'धम' का कुछ वक्तव्य है, यह ऋषि दयानन्द का 
सिद्धान्त था। आपके व्याख्यान और आपका प्रधान प्रन्थ 'सत्याथ- 
प्रकाश” यद्द प्रमाणित करते हैं कि 'घम! को आप एक मजहब, 
ईमान या 700॥2707 नहीं समझते थे, बल्कि एक व्यापी नियम 
मानते थे। यही कारण था कि ऋषि ने आर्यात्रत के प्राचीनः 
गौरव पर बीसियों व्याख्यान दिये, श्रनेक प्राथनाओं में आये. 
जाति के चक्रवर्ती राज्य की प्राथना की और' राजा तथा प्रजा. 
का धम्म बताते हुए भारत के विदेशी शासन की कमियां दिखाई ॥ 
मुरादाबाद में आपके व्याख्यानों के समय अन्य लोगों के साथ 
स्थानीय कल्लेक्टर मि० स्पेडिग भी आया करते थे। उनके कहने 
पर एक दिन रवामीजी ने राजधंमे पर ही व्याख्यान दिया। 
ऋषि ने वेदों तथा स्मृतियों के प्रमाशों से राजनीति के सिद्धांतों 
का प्रतिपादन करते हुए निर्भेयता से राज्य के दाष दिखलाये। 
व्याण्यान घण्टों तक दोता रहा। व्याख्यान के अन्त में कक्षेक्टरः 
सहाशय ने स्वामीजी को धन्यवाद दिया ओर कहट्दा कि यविः 
शजा और श्रजा के सम्बन्धों की ऐसी ही स्थिति रहती तो जोर 
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मरादाबाद से चल कर बदायु' ठहरते हुए स्वामीजी बरेली” 
पहुँचे । बरेली के रईस ला? लक्ष्मीनारायश की कोठी पर आपकाः 
सामान जमाया गया। व्याख्यान आरम्भ होगये। स्वामीजी 
व्याख्यान के स्थान पर ठीक समय से पूब द्वी पहुँच जाते थे 
ओर नियत समय पर व्याख्यान शुरू कर देते थे। व्याख्यान 
का स्थान उतारे से दूर था, इस कारण ला० लक्ष्मीनारायण की 
गाड़ी समय पर & जाती थी और मण्डप तक स्वामीजी को 
पहुँचा जाती थी। एक दिन स्वामीजी व्याख्यान-मण्डप में 
नियत समय से पोन घर्टे पीछे पहुंचे। समय का व्यतिक्रम 
स्वामीजी के स्वभाव में नहीं था। उन्हें विलम्ब से पहुँचने का 
बढ़ा दुःख हुआ । व्याख्यान के प्रारम्भ में ही आपने कहा--- 

“मैं तो समय पर समुयत था, परन्तु गाड़ी नहीं पहुँच 
सकी। अन्त में पेदल चल कर आ रहा था कि मागे में गाड़ी 
मिली। समय के व्यतिक्रम में मेरा दोष नहीं है, किन्तु बच्चों 
के बच्चों का है। बतल-विवाह की सन्‍्तानों में ऐसी निबेलता का, 
होना आश्रय नहीं है।” 

व्याख्यानों में सभी ऊँचे राज्याधिकारी आया करते थे। 
स्वरामीज्ञी जी बिना भय या लिहाज के सच्चे धम का प्रचार करते 
थे। बरेली में एक ऐसी घटना हुई, जिससे खामीजी के चरत्र 
का भल्ली प्रकार चित्रण होता है। घटन। का बणन लेखकों 
ने रुचि के अनुसार भिन्न-भिन्न भाषाश्रों में किया है । 
में यहां पर महात्मा 'मुन्शीराम जी का किया वर्णन उद्धृत" 
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भूमिका में दिया गया है। महात्मा जी व्याख्यान में स्वयं 
उपस्थित थे, अ्रतः उनका किया वन अधिक यथाथ है । 


“एक रोज व्याख्यान देते हुए श्रीस्वामीजी महाराज 
'चुराणों की श्रसम्भव बातों का खण्डन करते-करते उनकी 
सदाचार-शिक्षा का खण्डन करने लगे । उस समय पादरी रकाट, 
मिस्टर रेड कलेक्टर जिला ओर मि० एड्वडे साहिब कमिश्नर 
डिवीजन पन्द्रहद बीस ओर अंग्रजों फे साथ विद्यमान थे। 
स्वामीजी ने पुराणों की पद्च कुमारियों की चर्चा करते हुए एक- 
'एक के गुण बयान -करने आरम्भ किये ओर पौराशिकों की 
' बुद्धि पर शोक श्रकाशित क्रिया, कि द्रोपदी के पांच पति कराके 
उसे कुमारी करार दिया और इसी तरह कुन्ती, तास, मन्दोदरी 
आदि को कुमारी कहना पौराणिकों की आचार सम्बन्धी शिक्षा 
'को निकम्मा सिद्ध करता है। स्वामीजी की कथनशेली ऐसी 
परिद्दास-पूण थी कि श्रोता थकने का नाम नहीं लेते ये। इस 
“पर साहिब कलेक्टर ओर साहब कमिभर आदि हंसते ओर 
प्रसन्नता प्रकाशित करते थे। किन्तु इस विषय को समाप्त करके 
स्वामीजी महाराज बोले-- 

धपुरानियों की तो यह लीला है; अब्र किरानियों की लीला 
'झुनो । यदद ऐसे अ्रष्ट हैँ कि कुमारी के बेटा पेदा दोना बताते, 
फ़िर दोष सर्वेक्ष शुद्ध-स्थरूप परमात्मा पर लगाते ओर ऐसा घोर 
'पाप करते हुए शनिक भी लख्जित नहीं दोते ? इतना कदना 
'थआ कि साहिब कलेक्टर ओर साहिब कमिश्नर के चेहरे मारे. 
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गुस्से के लाल हो गये, लेकिन स्वामीजी का व्याख्यान उसी जोर 
से जारी रद्य। उस रोज ईसाई मत का व्याख्यान की समाप्ति 
तक खण्डन करते रहे। दूसरे रोज सुबह को द्वी खजांची लद्मी- 
नारायण की साहिब कमिश्नर बहादुर की कोठी पर तलबी हुई । 
साहिब बहादुर ने फरमाया कि श्रपने परिड़त साहिब को 
'क॒द्द दो कि बहुत सख्ती से काम न लिया करें । हम ईसाई लोग 
तो सभ्य हैं । हम तो बदस-मुबाहिसा में सख्ती से नहीं घबराते, 
लेकिन श्रगर जाहिल हिन्दू और मुसलमान बिंगड़ गये तो तुम्हारे 
स्वामी परिडित के व्याख्यान बन्द हो जायंगे। खजांची साहिब 
यह पेगाम स्वामीजी के पास पहुँचाने का वादा करके बाहिर चलने 
आये । लेकिन स्वामीजी तक यह मजमुन पहुँचाने वाला बहादुर 
कहां से मिलता ९ कई एक ड्योढ़ी-बरदारों से श्राथना की, लेकिन 
कोई भी आगे बढ़ने की हिम्मत न कर सका। आखिरकार चिट्ठी 
एक नार्तिक पर पड़ी, ओर उसका जिम्मा ठद्दराया गया कि वटदद 
मामला पेश कर देवे। खजांची साहिब सय उस नास्तिक ओर 
चन्द एक दीगर आदमियों के फमरे में पहुंचे। जिस पर मास्तिक 
ने सिर्फ यह कहकर कि 'खजांची साहिब कुछ अज करना चादते 
हैं, क्‍योंकि उन्हें कमिश्नर साहिब ने बुलाया था किनारा किया 
आर कुल मुसीबत खजांची साहिब पर टूट पड़ी। अब खजांची 
साहिब कहीं सिर खुजलते हैं, कद्दीं गला साफ करते हैं। आखिर 
'पांच मिनट तक विस्मय से देखकर स्वामीजी ने फर्माया “भाई 
'तुम्द्ारा तो कोई काम करने का समय ही नहीं हे, इसलिए शुभ 
समय की कीमत नहीं समझ सकते, मेरा समय अमोल है। जो 
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कहना चादते हो, कह दो ।' इस पर खजांची साहिब बोले, 
भअहाराज अगर सख्ती न की जाय तो क्‍या हजे है? इससे 
असर भी अच्छा पढ़ता है और अ्रंग्रजों को नाराज करना भी 
अच्छा नहीं है इत्यादि! | यह बाते अटक कर ओर बड़ी मुश्किल 
से खजांची साहिब के मुद्द से निकलीं। इस पर महाराज हंसे 
ओर फरमाया अरे बात क्‍या थी जिस के लिए गिड़गिड़ाता: 
है, ओर हमारा इतना समय खराब किया, साहिब ने कट्दा होगा, 
तुम्हारा पणिडित सख्त बोलता है, व्याख्यान बन्द हो जायंगे, यह 
होगा, वह द्ोगा। अरे भाई, में हृव्बातो नहीं कि तुमे 
खा लूगा। उसने तुझे से कद्दा, तू मुक से सीधा कह देता। 
व्यथे इतना समय क्यों गंवाया !' एक विश्वासी पौराणिक हिन्दू 
बेठा था| बोला 'देखा, यह तो कोई अवतार हैं, दिल्न की बात 
जान लेते हैं! । 

खेर, यहां तो जो कुछ हुआ सो हुआ। अब व्याख्यान 
का दाल काबिले जिक्र है। मेंने केशवचन्द्र सेन, लालमोहन घोष, 
सुरेन्द्रनाथ बनजी, एनी बेसेन्ट ओर अश्रन्य बहुत से प्रसिद्ध 
व्याख्याताओं के भाषण सुने हैं, ओर वह भी उनकी बढ़ती के 
समय में । लेकिन में सच्चे दिल से कहता हूँ कि जो असर मुस्‍्क, 
पर उस रोज के व्याख्यान ने किया, और जो फसादृत कि मुमे 
उस रोज के सादे शब्दों में मालूम हुई, वह अब तक तो दिखाई 
दी नहीं, आगे की ईश्वर जाने । उस रोज आत्मा के स्वरूप 
पर ठेयास्यान था। इसी प्रकरण में महाराज ने सत्य फे बल 
पर बोलना प्रारम्भ किया। पादरी स्काट को छोड़कर पहले दिक्कत 
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के सब अंग्रज सज्जन विद्यमान थे। कोई आदमी नहीं दिलता 
था। सब चुपचाप एकाप्र होकर व्याख्यान सुन रहे थे। मुझे 
'पूरा व्याख्यान तो याद नहीं, यद्यपि उसके असर का अब तक 
अनुभव करता हूँ, किन्तु कुछे रु शब्द मुके मरते दम तक याद 
रहेंगे। ऋषि ने कहां, 'लोग कदते हैं कि सत्य को प्रगट न करो । 
कलेक्टर क्रोधित होगा, कमिश्नर अ्रप्रसन्न होगा, गबनर पीड़ा 
देगा। अरे, चक्रवर्ती राजा क्यों न अ्रप्रसन्न हो, हम तो सत्य 
डी कट्टेंगे। इसके बाद उस उपनिषद्वाक्य को पढ़कर जिसमें 
'लिखा दे कि आत्मा का न कोई हथियार छेदन कर सकता है, 
श्रोर न उसे आग जला सकती है, गजेती हुई आवाज में बोले 
“यह शरीर तो अनित्य है। इसकी रक्षा में प्रवृत्त होकर अधमे 
करना व्यथ है । इसे जिस मनुष्य का जी चाहे नष्ट करदे?। 
फिर चारों ओर भ्रपनी तीद्ण आंखों की ज्योति डालकर सिंह- 
नाद करते हुए फरमाया, 'ल्ेकिन वह सूरमा बीर पुरुष मुमे 
दिखलाओ, जो यह दावा करता है कि वह मेरे आत्मा का नाश 
कर सकता है। जब तक ऐसा वीर इस संसार में दिखाई नहीं 
देता, में यह सोचने के लिए भी तय्यार नहीं हूँ कि में सत्य को 
दबाऊं या नहीं ९”? 

लम्बे उद्धरण के लिए पाठक क्षमा करें। यह ऋषि 
दयानन्द की व्याख्यान-शक्ति शोर निर्भयता का एक अच्छा 
इृष्टान्त है। जिन लोगों को ऋषि के व्याख्यान सुनने का 
सौभाग्य प्राप्त हुआ, उन पर व्याख्यानों का बढ़ा गहरा प्रभाव 
डदोता था। ऋषि की भाषण-शक्ति स्वाभाषिक थी, उसमें बनावट 
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या यत्न-पूषक भाषा-निर्माण का नाम नहीं था। जो कुछ था 
हृदय का शब्द था, एक निभेय आत्मा का उद्गार था। यही: 
कारण था कि ऋषि का भाषण सदा नया, सदा मनोरंजक ओर 
सदा शिक्षाप्रद रहता था | 

ऋषि पूरी तरह निर्भेय थे। उनके जीवन की घटनायें 
निर्विवाद रीति से सिद्ध करती हैं कि किसी शारीरिक या मान- 
सिक खतरे से घबराना उनके लिये श्रसम्भव था। 'भय' यह 
शब्द उनके शब्द शास्त्र से निर्वासित हो गया था। 

बरेली में ऋषि दयानन्द का पादरी स्काट से शाख्ाथे 
हुआ था। शास्त्राथ बड़ी शान्ति से हुआ। जनता पर उत्तम 
प्रभाव पड़ा। शस्त्राथ में आप बड़ी स्पष्टवादिता से काम 
लेते थे, परन्तु कभी प्रस्तुत विषय, सभ्यता की सीमा; 
ओर सत्य-प्रिता का साथ नहीं छोड़ते थे । प्रति- 
पक्षी के पक्ष को समभना, समझ कर उसे ठीक रूप में 
प्रगट करना, ओर युक्तिपृबक उत्तर देना, यह शाब्राथे के 
स्वर्णीय नियम ऋषि दयानन्द को मान्य थे | केवल शब्दों से ही: 
मान्य नहीं थे, व्यवद्दार में भी मान्य थे । 

बरेली के बाद कई मास तक संयुक्त प्रांत का अभ्रमण जारी 
रहा । शाहजहांपुर, लखनऊ, फरंखाबाद, कानपुर, इलाहाबाद 
छोर मेरठ आदि नगरों में ऋषि धम का प्रचार करते रहे। जहां 
आयसमाज नहीं बने थे, वहां उनकी स्थापना कर देते, ओर जहां 
समाज की स्थापना हो उकी थी, वहां उसके पुष्ट करने का उद्योग 
करते थे । धमं-चर्चा का समारोह भी सभी जगद द्वोता रहा # 
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मेरठ से देदरादून और वहां से फिर मेरठ होते हुए स्वामी जी 
आगरे पहुँचे । आगरा संयुक्तप्रांत का अन्तिम नगर था, जिसमें: 
ऋषि दयानन्द्‌ ने धर्मप्रचार करके आयेसमाज की स्थापना की | 
आशगरे से संयुक्तप्रांत से विदाई लेकर ऋषि राजपुताने की ओर 
अस्थित हुए । 


चोद्हवां पारिच्छेद 
थ्यासोफी से सम्बन्ध 
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१८७८ ई० के जनवरी मास में ऋषि दयानन्द को अम- 
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सेवा में परम सम्मानित परिद्धत दयानन्द सरस्वती, भारतवर्ष 4 
सम्मानित गुरु । 

आध्यात्मिक विद्या से प्रेम रखने वाले कुछ श्रमेरिकन तथा 
अन्य विद्यार्थी. अपने को आपके चरणों में रखते हैं श्र प्रकाश 
'की याचना करते हैं। उन लोगों के साहसिक व्यवद्वार ने कुदरतन 
उनकी ओर स्ेसाधारण का. ध्यान खेंचा है ओर उन समाचार- 
पत्रों तथा व्यक्तियों की ओर से, जिनके दुनियाबी हित या निज 
संस्कार पहले से विद्यमान स्थिति के खाथ बंधे हुए हैं, उनका 
विरोध किया गया है । 

इमें नास्तिक, अविश्वासी और धमदीन कद्दा गया। हम 
'केवले युवक ओर जोशीले लोगों की द्वी सद्ायता नहीं चाहते, 
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बुद्धिमान ओर सम्मानित लोगों की सहायता भी चाहते हैं। 
इस कारण हम आपके चरणों में इस प्रकार आते हैं. जेसे पिता 
के चरणों में पुत्र आता है, ओर कद्दते हैँ-- हमारे गुरु मद्ााज १ 
हमारी ओर देखिये ओर घताइये कि हमें क्या करना चाहिये। . 
देखिये कि हम आपकी सेवा में अभिमान से नहीं श्रपितु 

नम्नता से भाते हैं, ओर हम आपकी सलाह लेने और दिखाते 
हुए माग पर चलकर कतेव्य पालने के लिये उयत हैं । ; 
( हस्ताक्षर ) हेनरी अल्‍्काट. 

प्रेसीडेण्ट, थ्योसाफिकल सोसाइटी 

यह पतन्न थ्योसाफिकल सोसाइटी के प्रधान की थओर से 

था। यद्द सोसाइटी १८७५ ई० के नवम्बर मास की १७ तारीख 
को अमरीका में स्थापित हुई थी । सोसाइटी की संस्थापना मेडेस 
ब्लेवेट्सकी ओर कनेल श्रल्काट के उद्योग से हुई थी। मेडेस 
ब्लेवेट्की रूस में बसे एक जमन परिवार में उत्पन्न हुईं थी। 
१७ वष की आयु में उसका एन० बी० ब्लेवेटस्की के साथ 
विवाह हुआ। विवाह के तीन महीने पीछे मेडेम ब्लेवेटम्करो 
पति को छोड़कर भाव निकली। भागकर३ बरसों तक मेंडेम ने 
सन्दिग्ध जीवन व्यतीत किया, और अपने पति के जीवित रहते 
ही मेट्रोविच नाम के एक पुरुष से सम्बन्ध भ्थापित किया | बहुत 
समय तक अपना नाम बदलकर, ओर उसकी विव्राहिता श्री की 
भांति बनकर मेडम ब्लेवेदस्की मेट्रोविच के साथ रही। इसी 
सम्बन्ध से एक लड़का भी उत्पन्न हुआ; जिस के बारे में पीछे से 
मेडम ने बहुतसी आध्यात्मिक कल्पनायें करके लोगों को सममाने 


( १५६ ) 


का यत्न किया | मैट्रोविच का साथ छोड़ने पर मेडेस बहुत 
समय तक मिश्र की राजधानी केरो में रही। यहां पर मेडम 
की बहुत से जादूगरों श्रोर जागियों से मिलने का मोका मिला, 
जिन से उसे चमत्कारों का रहस्य पता चला, ओर स्वयं भी बहुत 
से हस्तलाघब करने लगी | १८७३ में मेडम मिश्र से अमरीका 
छागई, ओर अध्यात्मिक विद्या के विषय में लिखकर अपना 
निर्वाह करमे लगी। मिश्र में सीखा हुआ जादू यहाँ मेडम के 
बहुत काम आया । 5[४77:7७॥87 पर लेख लिख कर वह अपनी 
ब्ैट पालना कर लेती थी । 

१८७४ के अप्रेल मास में मेडम ने माइकेल थेटले नाम 
के आर्मी नियत के साथ विवाह कर लिया था। इस विवाह के 
धमय मेडम ने दो भूठ बोले। उसका पहला पति जीता था, 
थी भो उसने अपन को विधवा प्रसिद्ध करके दूसरे पुरुष से 
बित्राद करा लिया | बह इस समय ४३ वष की थी परन्तु उसने 
झांपने को ३६ वष का दिखाया । यह विवाह भी देर तक स्थिर 
जे २ह सका | शीघ्र ही दोनों में कगड़ा हो गया, ओर तलाक ने 


खसत्यमु तक सम्बन्ध का बिच्छेद कर दिया । 
रूस में बदनाम होकर मंढम ने अमरीका में आश्रय लिया 


कोर आध्यात्मिक विदा पर लेख लिख कर अपना निर्वाह जारी 
रुखा। १८७४ में मेडमस का कनेल अल्काट से परिचय हुआ। 
कनेल अल्काट पदले सिपाही था, परन्तु उस समय एक समाचार- 
'पृत्र के संवाददाता के रूप में एक आध्यात्मिक घटना को छान- 
आन में लगा हुआ था। दोनों आध्यात्मिक श्लान की चर्चा से 
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निर्वाह करने वाले चिटण्डन नाम के नगर में मिले, ओर मिल 
कर दोनों ने अनु भव किया कि “हम एक दूसरे के लिए आवश्यक 
है! दानों ने मिलकर आध्यात्मिक ज्ञान की चर्चा को बढ़ाने का 
यत्न करने का निश्चय किया दोनों पुग्तक लिखते और उनकी 
आय से निर्वाह करते, परन्तु फिर भी अमरीकन लोग उनके 
दिए हुए ज्ञान को इतना मूल्यवान्‌ नहीं समझते थे कि उन ग्रन्थों 
से दोनों का गुजारा भली प्रकार हो सके | १८ जुज्ञाई १८७४ का 
मेडम का एक पत्र है जिसमें वद्द लिखती हैं:-- 

४06, ए0प 806, 8 पर ॥700)।|6, 707070फऋ 
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“मेरी कठिनाई यह है। कल के खाने के लिए कुछ नहीं 
है। कोई बिल्कुल नया ढंग बनाना चाहिए । यह सादिग्ध है कि 
अल्काट की चमत्कार-सभा कुछ सहायता दे सकेगी। में आखिर 
तक लड़ंगी ।” 


भोजन की भी दिक्कत थी। उस दिक्कत को दूर करने के 
लिए कनल अल्काट ने 'मिरेकल-क्लब” नाम से एक चमत्कार 
दिखाने बाली सभा बनाई थी, परन्तु उससे भी काफी आय नहीं 
हुई | कुछ पुस्तकें लिखी गई --उनसे अन्न-कष्ट दूर न हुआ | तब 
आखिर तंग आकर इस युगल ने थ्योसाफिकल सोसाइटी बनाने 
का निश्चय किया १७ नवम्बर १८७४ को सोसाइटी की स्थापना 
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हुई। कनेल प्रधान बने और मेडम ने मन्त्रिणी का काये सम्भाला । 
खजान्ची का कार्य एक लखपति को सौंपा गया, जिससे सोसाइटी 
के अधिकारियों की बहुत सी चिन्ताय दूर होगई । 

१८७७ में मैडम ब्लेब ट्रकी की ग्ररिद्ध पुस्तक उ85 एग- 
#060 प्रकाशित हुई | पुस्तक अपने ढंग की अनूठी थी। उसमें 
प्राचीन धर्मों का समर्थन था; ईसाइयत पर बहुत आक्षेप थे, ओर 
जादू तथा चमत्कार की सम्भवता दिखाई गई थी। उस पुस्तक 
पर वैज्ञानिक और दाशेनिक लोगों ने अधिक्षेप भरी दृष्टि ढाल्ी, 
ओर ईसाई खिम गये, परन्तु सबेसाधारण को अनुठेपन ने बहुत 
श्वंचा | लोगों को उस पुस्तक-लेखि का की लेख शेली अद्भुत लगी। 
झाशा हुई कि समय और श्रम कौ कीमत निकल आयेगी, परन्तु 
देब को कुछ और ही अभीष्ट था। [88 के छपने के कुछ समय 
पीछे मि० कोलमन ने 88 की आलोचना की, जिसमें यह सिद्ध 
किया कि मेंडम की पुस्तक में कुछ भी नवीनता नहीं है, सत्र कुछ 
लगभग सो पुस्तकों से उद्घृत किया हुआ है। उन्हीं दिलों में 
मि० होम की [॥00॥60 2०वें 899800ए8 ० 5छांणोपभ8ा), 
नाम की पुश्तक प्रकाशित हुईं, जिसमें थ्यासोफी के लीडरों की 

पोल खोलने का यत्म किया गया । मि० कोलमेन की आलोचना 
झौर मि० होम के आक्रमणों ने थ्यासोफी के नेताओं की स्थिति 
असम्भव बनादी | ईसाई पहले द्वी खिमे हुए थे | 88 की पोल 
खुल जाने से थ्यासोफी के संस्थापक बड़ी विपदा में एड़े। अष 
तक कनेल अल्काट ओर मेडम ब्लेबेटस्की यदि कुछ थे तो 99॥77- 
।०७॥४ थे-- और कुछ नहीं थे | न वह हिन्दू थे, न बोद्ध थे । 
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यदि आत्मा उनसे बातें करती थी तो किंग जान की। अमेरिका 
में उनकी स्थिति बहुत बिगड़ गई | उनके लिये उस देश में रहना 
असम्भव होगया । यह दशा १८७७ में हुई | मेडम ब्लेवेट्स्की ने 
उस समय एक पत्र लिखा, जिसका निम्नलिखित उद्धरण 
लेखिका की मानसिक दशा को चित्रित करके बताता है कि युगल 
को भारत की ओर प्रेरित करने का क्‍या कारण हुआ, और 
(८७८ में ऋषि दयानन्द को कनेल अल्काट की जो चिट्टी मिली, 
उसकी तह में कया बात थी ९ पत्र में मैडम लिखती है:-- 

" [६ 8 [07 08 पक्की 800 8०7६ 07 0ए0' ६0 [[ुए 
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“मैं इसी लिये भारत को जा रही हूँ | लज्या ओर खिज- 
लाहट से तंग आकर में ऐसी जगह जाना चाहती हूँ जहाँ मेरा 
नाम कोई न जानता द्वो। होम के द्वेंपघ ने योरप में सदा के लिए 
मेरा नाश कर दिया ।” 

इस प्रकार अमरीका ओर योरप में बेइज्जत ओर बदनाम 
होकर थ्यासोफी के संश्थापकों ने भारत के भोले निवासियों का उद्धार 
करने का निश्चय किया । इतनी प्रस्तावना को पढ़कर पाठक समम 
सकेंगे कि थ्यासोफी के नेताओं ने ऋषि दयानन्द को ऐसे नम्रता 


3० "के: तरीके, 43 पसरतमा परत, 


& मेडम के पत्रों के उद्धरण जे. ए. फकुंहर को '(०0९77 
00॥४20०08 (07७७॥७॥४४ 79 770ता& नाम की पुस्तक से 


लिये गये हैं । 
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भरे पत्र क्‍यों लिखे ? वे अमरीका और योरप में बिल्कुल बदनाम 
दो चुके थे, वहां उनका रहना असम्भव था । भारत में पेर जमाने, 
का यही उपाय था कि किसी शक्तिशाली व्यक्ति का आश्रय लिया 
जाय । श्रीयुत हरिश्वन्द्र चिन्तामणि से कर्नल अल्काट को ऋषि 
का परिचय मिला था | उस परिचय से लाभ उठाकर थ्यासोफी 
के प्रेजीडेट्ट ने ऋषि दयानन्द के अधीनता भरे पत्र लिखने 
आरम्भ किए | 

इस परिच्छद के प्राग्म्भ में जो पत्र दिया गया हे; उसके 
पीछे ध्यामोफी की ओर से हरिश्नन्द्र चिन्तामणि द्वारा स्वामीजी 
के पास बतपर पत्र आते रहे। २९ मई १८७८ के पत्र में कनल 
अझल्काट लिखते हैं:-- 

“ज्ञब में यह इशारा देता हूँ कि हमारी सोसाइटी पंडित 
दयानन्द सरस्वती की ओर मेरी पथद्शंकता में आयसमाज की 
शाखा विख्यात की जाय, तब में उस बुद्धिमान्‌ और पवित्र मनुष्य 
को शिक्षक ओर मागेंदशक मानने के कारण गये का अनुभव 
करता हूं ।” 

२२ मई सन्‌ १८७८ के पत्र में थ्यानोफिकल सोसाइटी 
रिका्डिंग के सेक्रेटरी श्रगस्टस गुस्टम लिखते हैं:-- 

“शायमसमाज के मुखिया के नाम 
आपको आदरपू्ेक सूचना दी जाती है कि २२ मई १८७८ 
को ल्युयाक में थ्योसोफिकल सोसाइटी को कॉंसिल का जो अधि- 
केशन प्रेजीडेण्ट की अध्यक्षता में हुआ था उसमें बाइस प्रेजीडेण्ट 
ए. बिल्डर के प्रस्ताव भर कारस्पांडिग सेक्रेटरी एच. पी. ब्लैचें- 
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दस्की के अनुमोदन पर स्वेसम्मति से यह निश्चय किया गया 
कि सोसाइटी आयसमाज से मिल जाने के प्रस्ताव को स्वीकार 
करती हैं श्र यह भी स्वीकार करती है कि इस सोसाइटी का 
नाम दि थ्योसाफिकल सोसाइटी आफ दि अआययसमाज आए 
इस्डिया' रख दिया जाय । 

निश्चय हुआ ७ ध्योसाफिकल सोसाइटी अपने ओर 
यूरोप तथा अमरीका में विद्यमान अपनी शाखाओं के लिये आये 
समाज के संस्थापक स्वामी दयानन्द सरस्वती को नियमानुसार 
पथद्शेक या मुखिया अंगीकार करे ।” 

इस प्रकार थ्योसाफिकल सोसाइटी ने श्रायेसमाज से उस 
समय सम्बन्ध स्थापित किया, जिस समय अमरोका के निवासी 
सोसाइटी के संचालकों को यह पता नहीं था कि 'कल का भाजन 
कहां से मिलेगा ।? वहां वह खूब बदनाम और तंग थे। ऊपर दिए 
हुए पत्रों से स्पष्ट होता है कि उस समय सोसाइटी के नेता स्वामी 
जी को गुरु मानने में अपना सौभाग्य समझते थे, झऔर सक्र 
तरद से श्रायममाज की संस्था में आने को तेयार थे | झनन्‍्त को 
बहुत से पत्र व्यवहार के पीछे, थ्योसाफिकल युगल १८७६ के 
जनवरी मास में बम्बई पहुँच गया, और जिसे गुरु माना था, 
उसके चरणों में भेंट रखने की उत्सुकता प्रकट करने लगा। 

पहले पहल यह युगल स्वामीजी से सहारनपुर में मिला-। 
इसके पीछे कई स्थानों पर स्वामीजी के साथ यह युगल घूग्ता 
रहा । स्वामीजी के शिष्य इन अपने को आयसमाजी कहने वाले 
थ्योसोफिस्टों के व्याख्यान करवाने लगे, ओर उनका आवृर- 
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सत्कार करने लगे। लगभग एक साल तक यही प्रेम-सम्बन्ध 
स्थापित रद्द, ओर ध्यासोफिस्टों की भक्ति उमड़ती रही। इतना 
समय भारत में पांव जमाने ओर बहुत से शिष्य इकट्टे करने के 
क्लिए पर्याप्त था। अंग्रजी पढ़े-लिखे भारतवासी युगल की बातों 
को सुनने ओर पसन्द करने लगे। लगभग वे भर प्रेम सम्बन्ध 
जारी रहा, और इसके पीछे नये रज्न दिखाई देने लगे। 


'. अगड़े के मुख्य कारण तीन हुए। भारतवे में आकर 
ध्यासोफिस्ट युगल को श्ञात्र हुआ कि जिस व्यक्ति को वह गुरु 
दनाकर आए हैं, वह गुरु बनकर ही रहेगा, शिष्य नहीं बन 
छक़ता। युगल सममता था कि बह पं० दयानन्द को अपनी वृद्धि 
का साधन बना सकेगा, परन्तु उसे शीघ्र दही ज्ञात हुआ कि यह 
आारतीय परिढत ऐसा भोला नहीं कि हथियार बन सके । 

*. दूसरी ओर युगल ने देखा कि भारतवर्ष में अज्ञान ओर 
भ्रद्धा की मात्रा बहुत अधिक है। कोई भो आदमी आकर गुरु 
बनना चाहे तो सर्वथा निराश नहीं होगा, कुछ न कुछ शिष्य 
शख मिल ही जायंगे। ऐसी दशा में थ्यासोफी के संस्थापकों ने 
वही उत्तम समझा कि अपनी दुकान जुदा खड़ी की जाय। श्राने 
से पर्व वह आयेसमाजी ये, आकर शीघ्र ही उन्हें ज्ञात हुआ कि. 
उनके सिद्धान्त आयेसमाज की भ्रपेक्षा बोद्धों के साथ अधिक 
मिलते हैं। 

' तीखरी शिकायत इन्हीं दो शिकायतों की परिणामरूप थी। 
व्यासोफी आयेसमांज की शाख्रा थी। जो लोग थ्यासोफी के 
सभ्य थे, वद वस्तुतः आयेसमाज के दी सभ्य सममे जा सकते 


( १५३ ) 
थे। ऐसी दशा में यह सोचना भी अ्रसक्भत था कि आयेसमाज के: 
सभासद्‌ थ्यासोफी के सभासद्‌ बनाए जायं । जो मूल संस्था का' 
सभ्य हे, उसे शाखा का सभ्य बनने की क्या आवश्यकता है ९ 
परन्तु कनेल अल्काट तथा मेडम ब्लेवेट्सकी ने आयेसमाज के 
सभासदों को अपने सभासद बनाना प्रारम्भ किया। इस व्यबद्दार 
को स्वामीजी ने अनुचित समझा | 


यह तीन बातें मूल में थीं। वह थ्यासोफी के लीडर, जिन्हें 
अपने सिद्धान्त आयेसमाज के ऐन श्रनुकूल दिखाई देते थे, शीघ्र 
ही संसार के करता ईश्वर से इन्कार कर बौद्धों में नाम लिखाने 
लगे | अमरीका में मेडम ब्लेवेटस्की के अन्दर केवल किन्न जाजे 
की आत्मा प्रवेश करती थी, परन्तु भारत में आते ही द्विमालय 
निव्रासी मद्दात्मा ओर उनके प्रतिनिधि महात्मा कूटहुमी से मेंडम 
का परिचय हो गया, और हिमालय से सीधे सन्देश पहुँचने लगे। 
.. सब से बड़ा कारण जिस से मतभेद पेद़ा दोगया, यह 
था कि थ्यासोफी के संस्थापक चमत्कारों को अपने धर्म का 
छिद्धान्त मानने और उद्घोषित करने लगे । चमत्कारों को बह 
योगसिद्धि के नाम से पुकारते थे, परन्तु योग के बिना ही योग- 
सिद्धि का दावा करते थे। सिद्धियां भी विचित्र थीं। किसी की गुम 
हुई वस्तु का पता दे दिया, किसी के दिल की बात बूकने की अटक 
लगा दी । ऐसे चमत्कार थे, जिन्हें दिखाकर थ्यासोफी लोगों के 
हृदयों में योग के प्रति श्रद्धा का सब्बार करना चाहती थी | थ्यसोफी 
के उस समय के चमत्कारों के दो दृष्टान्त नीचे दिये जाते हैं; उन 
पर दृष्टि डालने से स्पष्ट हो जायगा कि आयसमाज के संस्थापक के: 
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विचार थ्यासोफी के विचारों से क्‍यों नहीं मिल सकते थे | 

मेडम ब्लेवेट्रडी शिमले में थीं। प्रसिद्ध मि० ए० ओ० 
ह्यम के घर पर कुछ लोगों को निमन्त्रण था। निमन्त्रण में मेडम 
ब्लेवेट्की भी शामिल थीं। भोजन के पीछे यह बात उठी कि 
मेडम अपना कोई आध्यात्मिक चमत्कार दिखाबे। मैडम तय्यार 
होगई । घरवालों से उन्होंने पूछा कि 'क्या आप लोगों की कोई 
यस्तु गुम हुई हे?” उत्तर से पता चला कि कुछ रोज हुए; मि० 
झूम के घर से एक आभषण गुम हुआ था। मेडम ने कुछ देर 
तक ध्यान कर के बाग का वह स्थान बता दिया, जहां गुम हुई 
बस्तु गड़ी थी। बस्तु मिल गई, ओर चमत्कार की धूम दिग्दिगन्तर 
में फेल गई । ह 

कुछ दिन पीछे इद्धलिश-मेन, बाम्बे गजट, टाइम्स आब 
इण्डिया, ओर सिविल मिलटरी गजट में चिट्ठियां प्रकाशित हुईं, 
जिनसे रहस्य का उद्घाटन होगया | एक अंग्रेज नौजवान शिमले 
से बम्बई गया, ओर वहां बह मैडम से मिला ।शिमले में वह 
मि० ह्यूम के यहां बहुत आया जाया करता था। बम्बई के मि० 
होर्मस्जी सीरवाई ने गवाही दी कि जेसा गहना चमत्कार से 
मिज्ञा है, ठीक बेसे ही गदने की मेडम ब्लेबेटरको ने उससे 
मरम्मत करवाई थी। रहस्य को खोलकर ऐतिहासिक घटना बना 
देना कुछ कठिन नहीं है । वह गहना मि० ह्य म के घ९ से उड़- 
याया गया। बम्ब्ई में उसकी मरम्मत करवा कर गेडम अपने 
साथ शिमले लेगई' और चमत्कार दिखाकर थ्यासोफी की सत्यता 
सिद्ध कर दी 
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दूसरी घटना लाहौर में हुईं। १८८३ के श्रप्नेल मास में 
ध्यासोफो के महात्माओं का एक चेला लाहोर में पहुँचा । *ंडम 
ब्लेवेटश्क्ी के शिष्य ने बड़े जोर से उसका ढोल बजाया ओर 
यदद घाषणा कर दी कि वह चेला चमत्कार दिखायेगा। वह अपनो 
उद्भली आगे करेगा; पहले तो उद्भधली को कोई काट ही नहीं 
सकेगा, यदि काट भी सके तो बह मटपट जुड़ जायगी। भरी 
सभा में चमत्कार की घोषणा की गई। पहले तो किसी हिन्दू का 
हृंदय ऐसे कठोर काय के लिए तय्यार न हुआ, परन्तु जब बहुत 
देर होगई, श्रोर लोगों के दयाभाव का अभिप्राय यह निकाला 
जाने लगा कि चेले की शक्ति से किसो का हाथ नहीं उठता, तब 
एक सिख ने हिम्मत करके उद्धली काट दी। ब्रेचारा चेला चक्कर 
में आगया। उद्भली का जुड़ना तो क्या था, बेचारा कई दिनों तक 
दुःख भोगता और महात्माओं के नाम का जाप करता रहा । 

ऐसी घटनाओं को सुनकर आय समाज का संस्थापक ऋषि 
केसे चुप रह सकता था। वह दम्भ भर धोखे का शत्रु था, बह 
धमम में सुलदनामा करने पर विश्वास नहीं रखता था। इ्धर 
स्वामीजी को थ्यासोफी के संस्थापकों के असत्य व्यवहार पर 
घृणा होने लगी, उधर मूख जनता को जाल में फंसाने का खुला 
अवसर देखकर युगल भी र्वामीजी की शिष्यता से इंकार करने 
का उपाय सोचने लगा। 

कुछ दिनों तक पत्र-व्यवद्दार जारी रहा । मेडम ब्लेवेट्रकी 
ओर कनेल अल्काट का यत्न यह रहा कि किसी प्रकार आये- 
समाज के सभापषदों को थ्यासोफी के चंगुल में फंसाया जाय। 
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एक ओर थ्यासोफी की ओर से सृष्टिकर्ता ईश्वर से इन्कार; दूसरी 
ओर चमत्कारों का दम्म--ऋषि ने आवश्यक समझा कि आये- 
पुरुषों को सचेत कर दिया ज्ञाय । 

. श्रसौज वदी चतुददेशी सम्बत्‌ १६३७ को मेरठ के आये- 
समाज का दूसरा वार्षिकोत्सव था। इस उत्सव के अवसर पर 
श्री स्वामीजी के दो व्याख्यान हुए। इन व्याख्यानों में आपने 
उन कारणों पर प्रकाश डाला, जिनसे आयसमाज थ्यासोफी से 
जुदा होने पर बाधित हुआ, ओर यह भी घोषणा की कि किसी 
झायेसमाजो को थ्यासोफो का सभ्य न बनना चाहिए। दोनों में 
कई मोलिक भेद उत्पन्न होगए थे। (१) थ्यासोफिस्ट सृष्टिकर्ता 
ईश्वर को नहीं मानते थे । (२) वह अपने को बोद्ध कहते थे 
(३) बह हिमालयवर्ती किन्हीं कल्पित महात्माओ' के होने, ओर 
उनके गुप्त सन्देशों पर विश्वास रखते थे (४) वह सिद्धिश्रों के नाम 
पर चमत्कारों का मानते ओर उनका दावा भी करते थे (५) थ्या- 
सोफी में ईसाई मुसलमान बोद्ध हिन्दू सब अपने एक दूसरे के 
विरुद्ध सिद्धान्तों को मानते हुए भी प्रविष्ट हो सकते थे। इस 
प्रकार थ्यासो फ्री आयसमाज से कोर्सों दूर चली गई थी। ऋषि 
दयानन्द की ओर से यह घोषणा आवश्यक होगई थी, अन्यथा 
आायसमाज के नाश का भारी भय था। थ्यासोफी में कई ईसाई 
भी शामिल हो गये थे । उनमें से अनेक राजकर्मचारी भी थे । 
थ्यासोफी के संचालक चाहते थे कि राजकर्मेचारियों की सहानु- 
भूति का प्रलोभन देकर ही आय समाज को फुसलाया जाय, 
परन्तु धह हथियार भी निकम्मा साबित हुआ । 
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मेरठ में ऋषि दयानन्द की की हुई घोषणा से कनल 
अल्काट ओर मेडम ब्लेबदरकी के कल्पित कार्यक्रम को भारी घका 
पहुँचा। वह दिल में सोचे बेठे थे कि अब शीघ्र ही सारे आये- 
समाज द्वमारे काबू में श्राजायंगे ओर थ्यासोफी, जो प्रारम्भ में 
आयसभमाज की शाखा बनी थी, उसे खा जायगी। ऋषि के 
व्याख्यान ने इस मीठे मन्सूत्रे को तोड़ दिया। उस समय मेडम 
ब्लेबदस्क्री शिमले में थीं। वहां उन्हें. स्थामीजी की घोषणा का 
समाचार मिला। वह बहुत छटपटाई' ओर मेरठ के बाबू 
छेंदालाल जी के नाम उन्होंने एक चिट्ठी भेंजी। चिट्टी बहुत 
लम्बी है, इस कारण उसके कुछ आवश्यक उद्धरण ही यहां दिये 
जाते हैँ। चिट्ठी अंग्रजी में थी, यहां उसका अनुवाद दिया 
गया हें-- 


मेरठ आयेसमाज का वार्षिकोत्सब श्रभी मनाया 
गया है। उसमें अन्यान्य आयेसमाजों के सभासद्‌ सम्मिलित ' 


थे। ऐसे समय में स्वामीजी ने अपने व्याख्यान में सबके सामने 
ये विचित्र बचन कहे कि “जब किसी अन्य सभा-समाज के सभ्य 
आयंसमाजियों को अपनी सभा में भरती होने के लिए प्रेरणा 
करें तो उन्हें यह उत्तर देना चाहिए कि यदि आपकी सभा के 
नियम ओर उद्देश्य आयसमाज से मिलते हैं तो उसमें सम्मिलित 
होने से कोई लाभ नहीं है। यदि वे कहें कि हमारे नियम आये- 
समाज के नियमों से भिन्न हैं तो श्रायसमाजियों को उत्तर देना 
चाहिए कि आयंसमाज के नियम अखरिडत हैं। जिस सभा के 
नियम खरिडत हैं, उसमें मिल जानेकी हमें आवश्यकता नहीं है । 
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यथाथ में रोम का अभश्रान्तिशील पोप इस से अधिक 
ओर क्या कह सकता हे। स्वामोजी गर्षित ब्राह्मणों के दावों के 
विरोधी हैँ । उनके कद्दने का यह तातय क॒दापि न होगा। 

उन्होंने यह भी कद्ठा था कि “अ्रन्य देशियों के समाज में 
जैसा मित्र भात्र शर स्नेह नही' हो सकता, जेसा कि एक ही मत 
ओर देश क आय सभासदों मे है! तीन । 

हमने आपके बिना किसी भी आयेसमाजी को अपनी 
सभा में भित्राने क। यत्न नही किया। हां मुम्बई, लाहोर ओर 
दूसरे नगरां के आयेसमाजी हमारी सभा के सभासद्‌ हैं। परन्तु 
उनको सम्मिलित होने के लिए हमने कभी नहीं कहा | 

हमारे निप्रमों में आयेसमाज से इतनी प्रतिकूलता है कि 
हम प्रत्येक सभ्य के धर्म को प्रतिष्ठा करते हैँ। प्रत्येक मता- 
बलम्बी को चादे बढ आयेसमाजी हो, ईसाई द्वो अथवा मूर्ति- 
पूजक हां, हम सभा में मित्रा लेते हे । 


इसी हेतु से मेने आपको और दो एक अन्य सज्जनों को 
सभा में भरतों द्वाने को सम्मति दी थी। 

रही थह्‌ बात कि आयेतामाजिक हम में मिलें यान 
मिलें, इपको हमें परवाह नहीं है | इसमें उन्हीं को ओर कदाचित्‌ 
समाजों की हानि है | 

पुलिम के सबसे बड़े अधिकारी हण्डरसन महाशय सभा 
में सम्भिलित हुए हैं। इस मे हमारा अभीष्ठट सवधा सिद्ध होगया। 
हमारी सभा में सम्मिलित हते हुए उन्दोंने कद्दा कि में इसमें इस 
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लिये मिलता हूँ कि इससे बड़े बढे लाभ पहुंचे हें। शाप ओर 
अल्काट ने १८ मास में वह बात प्राप्त करली है जो हम भंग्रंज 
बहुत वर्षों में भी नहीं कर पाए। उन्होंने यह भी कहद्दा कि हिन्दु- 
स्तानियों श्र अंग्र जों के बीच जो खाई है, उसे आप भर रहे 
हैं। आपके कारण हम उनकी अधिक प्रतिष्ठा करने लगे हैं. ओर 
बे हमसे घृणा छोड़ रहे हैं। वे हमारे काम की भ्रतिष्ठा करते 
और उसे श्रेष्ठ सममते हैं। मुके आशा है कि जेंसे उनके विचार 
हैं, वे वेसा ही कर दिखायंगे। परन्तु जब स्वामीजी का प्रसन्न 
चला तो उन्दोंने भी यह कद्दा कि थ्यासोफी के समान स्वामीजी 
की सम्मति नहीं हे । उनके विचार अनिषेधक ओर उदार नहीं 
दीखते । आयेसमाज ईश्वर को हर्वान्कर्ता मानने वालों का एक 
जत्था है। ऐसी दशा में हम उनको भाइयों के सदृश क्यों माने 


स्वामी जी ने इस पत्र का पिस्तृत उत्तर भेजा। उस उत्तर 
के भी कुछ भाग यहां उद्धृत किये जाते हैँं-- 


प्रथम आप लोगों ने जेसा लिखा था, जेसा प्रथम समागम में 
विदित किया था, उसके अनुसार अब आपका वर्ताव कहां है 

वे पत्र छाप कर दिए गए है जिनमें आपने लिखा था 
कि हम संस्कृत अध्ययन करेंगे, ओर अ्रपनी सभा को समाज की 
शाखा बना देंगे। जो पत्र मेंने आपके पास भेजे थे, उनकी नकल 
भी मेरे णस है। देखिये, थोड़े दिन हुए जब आप से मेरठ में 
आयेसमाज और थियासोफी सभा के विषय में बातचीत हुईं थी, 
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डस समय मेंने सबके सामने क्या आपसे नहीं कद्दा था कि 
समाज के विषयों से सभा के नियमों में कुछ भी विशेषता नहीं 
है। यद बात मेंने बम्बई में भी पत्र द्वारा सुचित की थी। बेसे 
'ही में अब भी मानता हूँ और कहता हूँ कि आयसमाजस्थों को 
'बर्मादिक विषयों के लिए सभा में मिलना उचित नहीं है । 


अब विचारणीय विषय यह है कि ऐसी दशा में थिया- 
सफी बालों को आयसमाज में मिलना चाहिए अथवा आय- 
'समाजियों को उस सभा में। देखिये, मेने अथवा किसी 
झाये सभासद ने आजतक किसी भी थियासोफिस्ट को आये- 
समाज का सभासद्‌ बनाने का यत्न नहीं फिया। आप अपने 
आत्मा में विचारिये कि आपने क्‍या किया ओर क्या कर रही 
हैं ? आपने कितने ही आयंसमाजियों को अपनी सभा में भर्ती 
होने के लिये प्र रणा को । कई सज्जनों से सभासद्‌ बनने का 
'दश रुपये चन्दा भी लिया। 


अन्य देशियों के समाज में भिन्नता और स्नेह बेसा कभी 
नहीं हो सकता, जेसाकि स्वदेशियों के समाज में होता हे--यह 
बात मेंने उस समय कद्दी थी, रब कद्दता हूँ ओर आगे भी 
कहूंगा । परन्तु ऊपर की बात मैंने जिच्च प्रसंग पर कह्दी थी वह 
यह है कि “असिद्धं बहिरंगमन्तरंगे” अर्थात्‌ जिनका देश एक है, 
भाषा एक है, जन्म और सहवास एक है, जनके धिवाहादि 
सम्बन्ध परस्पर होते हैं, उनको परस्पर जितना लाभ द्वोता है, 
उनकी जितनी परस्पर प्रीति होती है, उतना लाभ ओर उन्नति 
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भिन्न देशवासियों को भिन्न देशवासियों से नहीं हो सकती । 
देखिये, केबल भाषा का द्वी भेद दोने पर मुकको ओर यूरोपियन 
मदहाशयों को परस्पर उपकार करने में कितनी कठिनता द्ोती हैं। 


भाप जो लिखती हो कि आपके बिना बम्बई, लाहौर 
ओर दूसरे नगरों के आयंसामाजिक हमारी सभा में सम्मिलित 
हैं। परन्तु हमने उनको भरती दोने के लिए कभी नहीं कहा' 
यह सत्य नहीं है। आपने बम्बई में श्री समथदानजी आदि को, 
ओर प्रयाग में परिडत सुन्दरलालजी आदि सभ्यों को सभा में 
सम्मिलित होने के लिए अवश्य प्रेरित किया। इसका साक्ती 
मैं दो हूँ। में जब तक न सुनता, तो इसका पता मुझे केसे हो 
सकता था| जेसे मेरा नाम सभा के सभासदों में लिखती हो, 
बैसा श्रन्यत्न भी आपने किया होगा । यह बात निःसन्देह है। 


इससे में आपसे पूछता हूँ कि आपका धर्म कया है ९ यदि 
आप कहें कि हमारा धरम अमुक धम से विरुद्ध है, तो विरुद्ध 
घर्म वाला मनुष्य आपकी सभा में नहीं मिल 
सकता | यदि यह कहो कि हमारा धर्म किसी के विरुद्ध नहीं है 
तो उसमें कोई काहे को मिलेगा 


आप ईश्वर को हर्ता-कर्ता नहीं मानतीं यद्द इसी १६३७ 
के भादपद मास की बात है । इस विषय में आपमे पहले कुछ 
नहीं कहा | हां, प्रमोददास मित्र ओर डा० लाजरस ने मुझसे 
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काशी में इसकी चर्चा की थी। प्रमोददास को मेंने कद्दा कि आप 
मैठम का आशय नहीं समझे होंगे। मेंने दामोदर द्वारा आपसे 
पुछुवाया तो उसने कहा कि वे ईश्वर को मानती हैं | क्या उक्त 
वार्ता असत्य है ९ 

में ओर सभी आये-सज्नन सदा से यही मानते थाये 
हैं कि सामान्यतया श्रार्यावते इंग्लेण्ड ओर अमरीका भादि सकल 
भूमण्डल के मनुष्य भाई हैं, परस्पर मित्र हैं ओर समान हैं । 
पर मानते हैं धामिक व्यवद्वारों के साथ, न कि असत्य और 
अधस के साथ । 

यहां अ्रंप्रंज आयों' को चाहे जेसा माने। कोई राज्या- 
धिकारी हो अथवा व्यावहारिक हों; मुक को भी चाहे अपनी 
समझ के अनुकूल यथेष्ट मानें | परन्तु में तो सब मनुष्यों के साथ 
सुहृद्भाब से बतता हूँ ओर वतंता आया हूँ। इन लोगों का यह 
कहना कि देंसम इसका कोई दृढ़ देतु नहीं देखते कि स्वामीजी 
के अनन्तर अन्य आयेसमाजियों से भी बेसा ही वत, तब तक है 
जब तक वे शआर्याव्तीय आयों' का पूर्व इतिहास, आचार-नीति 
विद्या, पुरुषाथ आदि उत्तम गुणों को नहीं जानते; बेदादि शाझ्ों 
के सथ्वे अथ को नहीं सममते। जब उनको ऊपर की बातों का 
ज्ञान हो जायगा तो छनका भ्रम अवश्य दूर हो जायगा । 

आपको स्मरण द्वोगा कि काशी की चिट्ठी के उत्तर में 
आपने मुझे! लिखा था कि यदि आप भी वेदों को छोड़ दें तो भी 
हम नहीं छोडेगे। भापकी यह बात धन्यवाद और श्रशंसा फे 
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योग्य है। यदि सभी यूरोपियन इस उत्तम बात में सहमत 
हो जाय॑ तो केसा आनन्द हो । और यदि वे लोग इस सिद्धान्त 
को न भी मानें तो हम आयों श्रोर आयसमाजों की कोई द्वानि 
नहीं हो सकती | इम तो सृष्टि के आदि से वेदों को मानते चले 
थराए हैं। क्या हुआ जो थोड़े समय से, अज्ञानवश, कुछ भाये- 
लोग वेद्विरुद्ध चलने लग गए हैं। 

इस अवस्था में जिसका जी चाहे आयेसमाज में मिले। 
उनके न मिलने से हमारी कुछ द्वानि भी नहीं हो सकती। हां, 
उनकी हानि अवश्य है । हम तो सब की उन्नति में अपनी उन्नति 
करना इृष्ट मानते हैं | हमारी कामना भी यही है |” 

इस पत्र-व्यवद्दार से दो-तीन बातें स्पष्ट हो जाती हैं। 
थ्यासोफी के संचालक भारत के भोले हिन्दू ओर कुछेक अंग्र जों 
का सहारा पाकर शिष्यता को त्याग चुके थे। वह लोग, जो 
शिष्य बन कर स्वामीजी के चरणों में बेठ कर योग का श्रष्ययन 
करने आए थे, स्त्रयं गुरु श्रोर योगी बन बेठे थे। जो सोसाइटी 
झायेसमाज की शाखा बनने में अपना सोभाग्य समझती थी 
वह आयेसमाजियों को अपने में सम्मिलित होने का निमंत्रण 
दे रही थी। वह विनय ओर शिष्यभाव, गव ओर गुरुभाव में 
परिणत हो गए थे । कल के वेदानुयायी विद्यार्थी, आज सर्वेमत 
बादी आचाये बन रहे थे । 

मेरठ के व्याख्यान ओर ऊपर उद्धृत किये पत्रों ने 
आायेंसमाज और थ्यासोफी का सम्बन्ध ताड़ दिया। १८८२ ई० 
के मई मास में आयेसमाज के सामयिक पत्रों में हम यह घोषश्ला 
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पाते हैं कि 'आयेसमाज झौर थ्यासोफी का सम्बन्ध टूट गया है।' 

शरायेसमाज से टूट कर थ्यासोफी क्या बनी, ओर किधघंर 
चली, इसे यहां दिखाना श्रभीष्ट नहीं है। केवल यह दरशाने 
के लिये कि थ्यासोसी के रूप-परिबतनों की तह में कौनसा 
कारण था, हम उस पत्र की कुछ पंक्तियां उद्घृत करते हैं, जो 
१६२२ में थ्यासोफी से त्यागपत्र देते हुए, सोसायटी के पुराने 
खेबक मि० यी० पी० वाडिया ने लिखी थी | आपने लिखा था-- 
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थ्योसाफिकल सोसाइटी सचाई के पहिचानने का यत्न करने 
वालों की एक संस्था नहीं रही | यह एक ऐसी संस्था बन गई है 
जद्दां थोड़े व्यक्तियों पर अधिक व्यक्तियों का विश्वास हैं, जहां 
अन्ध-परम्परा का राज्य हैं, ओर जहां थ्योसाफिकल आचार- 
शासत्र के उत्तम आदश भूतवाद और अनाचार के कीचड़ में 
घसीटे जाते हैं. ““'““* ““श्योसाफिकल सोसाइटी पर जितना 
समय, शक्ति ओर धन! यय किया जाता है, उन्होंने यह साबित 
इह दिया दे जि सोसाइटी की घुराश्यां इतनी गहराई तक पहुँची 
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हुई हैं, भोर इतनी विस्ठत हैँ कि उनका इलाज करना कठिन है' 
इत्यादि । 

मि० वाडिया सोसाइटी के स्तम्भों में से एक थे। उन्होंने 
सोसाइटी के बारे में जो अन्तिम सम्मति दी है, वह सिद्ध करती 
ने कि आयसमाज से सोसाइटी का सम्बन्ध तोड़ने में ऋषि 
दयानन्द ने कोई भूल नहीं की। प्रारम्भिक दशा की ही कमजो- 
रियां थीं जो पीछे से ऐसा भयद्भुर रूप धारण करके मि० वाड़िया 
जेसे भक्तों के डरने का कारण बनी | 


पन्‍्द्रहवां पारिच्छेद 


हि है (०००००००:००) है हि" 


राजपूताने में कार्य 

राजपूताने से स्वामीजी को बराबर निमन्त्रण आ रहे थे । 
चिरकाल से उनका विचार था कि राजपूताने के राजाओं का 
सुधार किया जाय | कई अवसरों पर ऋषि ने यद्द विचार प्रकट 
किया था कि भारतका भल्ना तभी होगा, जब रजबाड़ेका उद्धार होगा 
यदि राजा लोग सुधर जाय॑ तो प्रजा के सुधरने में क्या विज्म्ब 
हो सकता है | यह विश्वास ऋषि के हृदय में घर कर गया था | 
यही कारण था कि थोड़ी देर के लिये अपने विस्तृत कायेज्षेत्र 
संयुक्तप्रान्न ओर पंजाब की ओर पीठ करके ऋषि राजपुताने 
की ओर रवाना हुए। 
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४ मई १८८१ के दिन ऋषि दयानन्द राजपूताने के 
हृदय-स्थानीय अजमेर शहर में पहुँचे, ओर धर्म का प्रचार आरम्भ 
किया। लगभग डेढ़ मास तक ऋषि का सिंहनाद अजमेर निवा- 
सियों के हृदयों को धमे के मन्दिर में निमन्त्रण देता रहा। जून 
के अन्त में ऋषि ने अजमेर से मसूदा रियासत की भ ओर प्रस्थान 
किया | मसूदा नरेश ने स्थामीजी का बड़ी भक्ति से स्थागत 
किया । धमप्रचार का अटूट क्रम जारी रहा। इस रियासत में 
बहुत से हिन्दू ऐसे थे, जो मुसलमानों के राज्य समयमें मुसलमान 
हुए राजपूतों को लड़कियां देने में कुछ भी संकोच नहीं करते 
थे। स्वामीजी ने उन लागों को समम्काया कि जिनका धस भिन्न 
है, उन्हें कन्या देकर अपनी कन्याओं को धर्मच्युत करना कभी 
न्याय नहीं हे । 

मसूदा से ऋषि दयानन्द रायपुर रियासत में पहुँचे। 
रायपुर के ठाकुर ने बड़ा सत्कार किया ओर धमंप्रचार का प्रबन्ध 
कर दिया। यहां के मन्‍्त्री शेख इलाहीबर्श नाम के एक 
मुसलमान थे, इस कारण रियासत में मुसलमानों का काफी जोर 
था | यहां पर काजी जी से खूब बहस रही, जिसका परिणाम 
श्रच्छा हुआ | रायपुर से आसन उठाकर स्वामीजी व्यावर और 
बढ़ौदा होते हुए २६ अक्टूबर १८८१ को आयजाति के केन्द्र, 
राजपूताने के शिरोमणि, चित्तौड़गढ़ में विराजमान हुए । 

चित्तौढ़गढ़ में उस समय बड़ी धूमधाम थी | लाड रिपन 
ने चित्तोढ़ में एक बढ़ा दरबार बुलाया था। राजा-मदहाराजा 
इकट्ठें हुए थे ओर सत्संग का बड़ा सुन्दर अवसर था | स्पामीजी का 
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अतिथ्य उदयपुर रियासतकी ओर से था वहां के राजकबि श्यामलदासजी 

स्वामीजी के भक्त थे, उन्होंने ठहरनेका तथा विश्राम का पूरा प्रबन्ध 
कर रखा था ।“इस राजपूतों के संघ में स्वामीज़ी को प्रताप भर 
दुर्गादास की सनन्‍्तान की दशा देखने का अवसर मिला। कहां. 
वह स्थाधीन शेर--कहां यह राज्य ओर इन्द्रियो के बंधुए। ऋषि 
ने राजपूताने की दशा को रोते हुए हृदय से देखा। जो लोग 
बीरता के आदश, मान के पुजारी ओर स्वाधीनता के पुतले थे, 
वह ऋषि दयानन्द को बिलास के दास, अफीस के पुजारी ओर 
अंग्रं जी सरकार के बंधुए दिखाई दिये। ऋषि के शिष्य स्वामी 
आत्मानन्दजी ने एक घटना बताई है| अपने शिष्यों के साथ 
ऋषि एक दिन चित्तोड़गढ़ का किला देखने गये। जिस ऋषि 
दयानन्द को अ'खों में पिता माता ओर बहिनों का वियोग तरी 
न ला सका, चित्तौड़गढ़ की दशा देख कर उनकी श्रांखों से कर 
मर आंसू बहने लगे। ऋषि ने एक ठंडी सांस लेकर निम्नलिखित 
आशसय के वाक्य कहे । “ब्रह्मचये का नाश होने से भारतवर्ष का 
नाश हुआ है, ओर ब्रह्मचय का उद्धार करने से ही फिर देश का 
उद्धार हो सकेगा। आत्मानन्द | हम चित्तोड़गंढ में गुरुकुल 
बनाना चाहते हैं ।” 

स्वामीजी के व्याख्यानों में कई राजा नियमप्रवेक आया 
करते थे | शाहपुरा रियासत के नाहरसिंहजी “स्वामीजी के भक्तों 
में सेये। वह सत्संग में प्रायः रोज आते थे। महाराणा सज्लन- 
सिंह अब तक स्वामीजी के दशेनों को नहीं आये थे । एक दिन 
उपदेश में एक भक्त-सूर्ति राजपूत पधारे | सब राजपूतों ने उन्हें 
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बड़ा आदर दिया। व्याख्यान के अन्त में ऋषि ने शाहपुराधीश 
से कद्दा कि "आपका / अभ्यागत महोदय का ) पहले तो कभी 
साक्षात्कार नहीं हुआ दीखला। झाप की शोभा वर्णन कीजिए | 
शाहपुराधीश ने उत्तर दिया कि “आप महाराणा भी सज्वनासह 
औ हैं ।” इस प्रकार इन दो महान व्यक्तियों का परिचय हुआ । 
महाराणा सज्जनसिंद यों तो अन्य राजपूत राजाओं की भांति ही 
पराधीन थे, परन्तु पराधीनता में भी उनके अन्दर एक विशेष 
महानुभावता पायी जाती थी। उनका हृदय विशाल था, विचार 
उदार थे, चरित में स्वाधीनता को बू थी। उस समय से ऋषि 
की मृत्यु-पयन्त दोनों महानुभावों का गुरुशिष्यभाव अटूट ओर 
सन्निहित रददा। 


चिसौढ़गढ़ की एक शोर घटना भी स्मरणीय है। ऋषि 
द्यानन्द अपने कुछ भक्तों के साथ घूमने जा रहे थे, रास्ते में एक 
बटबृक् के नीचे दो तीन मूर्तियां थीं। जब पास से गुजरे तो 
ऋषि ने अपना सिर मुका दिया। इस पर एक शिष्य ने कहा 
कि “मद्दाराज ! चाहे देवसूर्ति का कितना खण्डन कीजिए, पर 
उसका ऐसा प्रभाव है कि पास जाकर सिर झुक दी जाता है ।' इस 
पर ऋषि खड़े हो गये । पास ही छोटे छोटे बालक खेले रहे थे । 
उनमें एक चार वर्ष की नंगी बालिका भी थी। ऋषि ने उधर 
इशारा करते हुए कहा कि "देखते नहीं हो, यह माठ्शक्ति हैं, 
जिसने हम सबको जन्म प्रदान किया है। सभ्च शिष्यों पर इस 
वाक्य का अपूर्व प्रभाव हुआ। ऋषि के मन में स्त्री जाति के 
अति नेसा घुणा का भाव नहीं था, जेसा भ्रायः सन्‍्यासी या विरक 
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दिखाया करते हैं। जो मनुष्य एक चार वषे की बाकिका में 

माता की भावना कर सकता है, वह स्त्रीजाति के प्रति केसी 
प्रतिष्ठा का भाव रखता होगा और उसका हृदय कितना पवित्र 
होगा, इसकी केवल कल्पना ह्वी की जा सकती है । 

१८८२ के प्रारम्भ में स्वामीजी को अम्बई आयेसमाज के- 
वार्षिकोत्सव पर जाना था | जब विदा होने का समय आया तो 
महाराणा सज्जनसिंह ने स्वामीजी से प्राथना की कि “भगवन ! 
उदयपुर में यथासम्भव शीघ्र ही दशेन दीजिएगा।' ऋषि ने वादा 
भी कर लिया | 

बम्बई का वार्षिकोत्सव बड़ी धूमधाम से हुआ। यहां की 
दो घटनायें बणन योग्य हैं। प्रथम यह कि यहां स्वामीजी ने 
थ्योसोफिकक्ष सोसाइटी के आयेसमाज से प्रथक्‌''होने की 
श्रन्तिम सूचना दी | दूसरी यह कि बम्बई आयसमाज ने अपने 
पहले से निश्चित किये विस्तृत नियमों को छोड़कर लाहौर 
आयसमाज के स्वीकृत नियमों को स्वीकार कर लिया। 

यहां इन्हीं दिनों पादरी यूसुफ ने एक व्यख्यान दिया, 
जिसमें यह सिद्ध करने का यत्न किया कि ईसाई घमम ही ईश्वरीय 
हैं. शोष सब धम अनीख्वरीय हैं। स्वामीजी ने इस व्याख्यान के 
उत्तर में पादरी को शाख्राथ के लिए ललकारा | पादरी महाशय 
शास्त्राथ के लिए तय्यारन हुए । स्वामीजी ने सावेजनिक 
व्यास्यान देकर पादरी महाशय के दावे का भली प्रकार खण्डन 
कर दिया। बम्बई से चल कर खण्डवा, इन्दौर ओर रतलाम में 
प्रचार करते हुए ऋषि दयानन्द ११ अंगल्त १८-२ को फिर उद्यपुर 
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पहुँच गये। ठदरने का प्रवन्ध महाराणा जी की ओर से 
था। सज्जन-निवास बाग में ऋषि का आसन जमाया गया | 
ऋषि दयानन्द प्रायः कहा करते थे कि प्रजा का सुधार 
राजा के सुधार पर अवलम्बित है। जहां कहीं भी ऋषि को 
अबसर मिलता, वह शासकों के सुधार में यत्नवान्‌ रहते थे । 
उद्यपुर में पहुँचकर आपने महाराणा के जीवन में परिषतेन 
खाने का उद्योग किया ! ऋषि को राजपुतों पर बड़ा 
विश्वास था और उनमें से भी प्रताप के वंश्जों पर तो विशेष 
आशा थी। थोड़े ही समय में आपने महाराणा सज्जनसिहद 
के जीवन में आम्रयजनक परिबतेन पेदा कर दिया । आजकल 
के भारतीय रईसों में जितने दोष होते हैँ, महाराणा में स्वामीजी 
के आने से पूब वह सभी थे। विलासिता, शराब, वेश्यागमन 
आदि झुवृत्तियों और मूर्तिपूजा, बलिदान के आदि अ्रमात्मक 
विश्वासों ने मद्दाराणा को घेरा हुआ था। स्वामीजी के उपदेश 
से बहुत शीघ्र द्वी सुधार होने लगा। महाराणा ने हर रोज 
स्वामीजी से पढ़ना प्रारम्भ किया । उन्हें संस्कृत का कुछ 
अभ्यास पहले से था। शा््त्रों के पढ़ने में उन्हें कोई विशेष 
दिकत न हुईं। स्वामीजी ने उन्हें विशेष श्राग्नद्द से मनुस्यृति 
का राजप्रकरण पढ़ाया। वहां राजा के धर्मो' का श्रभुशीलन 
करके महद्दाराणा की श्रांखें खुल गईं। उन्होंने जीवन का सुधार 
आरस्भ कर दिया। महाराणा ने अपना समय-विभाग निश्चित 
कर लिया। प्रातःकाल उठने लगे, संध्योपासन नियमपूबेक 
होने लगा, शरात्र ओर वेश्यागमन का त्याग कर दया । राज्य- 
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'काय से शेष समय में मद्दाराणा सत्संग और ऋषि से शास्त्रों 
का अध्ययन करते। धीरे-धीरे महाराणा ने वेशेषिक-पातआल 
ओर योग दशन पढ़ लिये और प्राणायाम की विधि भी ऋषि 
'से सीख ली । 

यहां उन दिनों परिडत विष्णुलाल मोहनलाल जी 
'पण्ड्या राज्य के कार्यकर्ताओं में थे। परिडतजी ऋषि के 
भक्त थे। बह प्रायः स्वामीजी से श्लान चर्चा-किया करते ये। 
एक दिन निम्नलिखित आशय की बातचीत हुई-- 

पण्ड्या जी ने पूछा--“भगवन्‌ ! भारत का पूर्ण द्वित 
कब द्वोगा ? यहां जातीय उन्नति कब होगी ९? 

स्वामीजी ने उत्तर दिया--“एक धम, एक भाषा और 
एक लक्ष्य बनाये बिना भारत का पूर्ण हित और जातीय उन्नति 
'का होना दुष्कर काय है। सब उल्नतियों का केन्द्रस्थान ऐक्य 
है। जहां भाषा भाव ओर भाषना में एकता आ जाय, वहां 
सागर में नदियों की भांति सारे सुख एक-एक करके प्रवेश 
करने लग जाते हैं। में चाहता हूँ कि देश के राजे-मद्दाराजे 
अपने शासन में सुधार ओर संशोधन करें। अपने राज्य में 
धमं, भाषा और भावों में एकता उत्पन्न कर दें, फिर भारत भर 
में आप ही आप सुधार हो जायगा।” ( श्रीमहयानन्द प्रकाश ) 
ऋषि ने एक दिन कबिराज श्यामलदास जी से कहा कि 'ेरे 
मरने के पत्मात मेरी अस्थियों को किसी खेत में डाल देना, 
'कोई समाधि या कोई विन्द्र कभी न बनाना ! 

कविराज ने कद्दा--“महाराज | मैंने सोच रखा था कि 
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अपनी एक पत्थर की मूर्ति बनवाऊं॑ ओर उसे किसी जगह रस 
दू' ताकि मेरे पीछे बह मेरा स्मारक समझता जावे ।” 

स्वामीजी ने तुरन्त कहां -- 

“देखो कबिराज जी । ऐसा भूल कर भी मत कफरना॥। 
बस यही तो मृत्तिपूजा की जड़ हुआ करती हैं।” 

ऋषि के यह वाक्य स्मरणीय हैं। ऋषि मृत्तिपूजा को 
हानिकारक सममते थे। वह जानते थे कि लोग असली आशय 
को भुला कर स्थुलरूप में उन्नम जाते हैं। ऋषि जीवित-जाग्ृत 
स्मारकों को मानते थे, जड़ या मुर्दा स्मारकों को नहीं। ऋषि 
अपना स्मारक आयसमाज को, वेदभाष्य को और परोपकारिणी 
सभा को मानते थे, किसी शिक्षा या मकान को नहीं । जड़ स्मारक 
स्वाम्रीजी के आशय के प्रतिकूल था । 

एक दिन महाराणा सज्नसिंद अकेले में ऋषि दयानन्द 
से बोले कि “महाराज! यदि आप देशकालोचित समझ कर 
मृत्तिपूजा का खण्डन करना छोड़ दें तो अति उत्तम द्वो क्‍योंकि. 
आप जानते हैं कि यह रियासत एकलिंगेश्वर महोदय के आधीनः 
चली थआती है | यदि आप स्वीकार करें तो इस मन्दिर के महन्त 
बन सकते हूँ। वेसे तो यहं राज्य भी उसी मन्द्रि के समर्पित 
है, परन्तु मन्दिर के नाम जो राज्य का भाग लगा हुआ है, 
उसकी भी लाखों की आय है। उस पर आपका अधिकार 
हो जायगा।” 

ऋषि को क्रोध नहीं आता था, परन्तु अपने शिष्य की 
इस बात से वह भी मुमजा उठे | ऋषि ने उत्तर दिया- 
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“परहाराणा ज्ी। आप मुझे लालच देकर उस सर्वेशक्तिमान 
जगदीखर की अधघज्ला करने पर उद्यत कराना चाहते हैं। ये 
आपके मंदिर और ये आपकी छोटी सी रियासत ( जिससे में 
एक दौड़ में बाहर जा सकता हूँ ) मुझके किसी दशा में उस 
परमेश्वर की आज्ञा के विरुद्ध नहीं कर सकते, जिसके राज्य 
से कोई कभी किसी प्रकार भी बाहिर नहीं जा सकता। आप 
निश्चय रखें कि में परमात्मा और वेदों की आज्ञा के विरुद्ध 
कोई काम नहीं कर सकता ।” 

यह उत्तर सुन कर महाराणा लक्षित हुए ओर क्षमा 
मांगने कगे। 


सोलहबा पारिच्छेद 
परोपकारिणी सभा का निर्मोण 


हि 86.:०-+०-३ 0 

ऋषि दयानन्द की दूरदर्शिनी दृष्टि अब समीप आते हुए 
अन्त को देख रही थी। मेरठ से चलते हुए ऋषि ने आयपुरुषों 
को जो आदेश दिया था; उसके वाक्य बतलाते हैं कि ऋषि 
भविष्य को देख रहे थे। आपने व्याख्यान में कहा था कि 
“महाशयो । में कोई सदा बना नहीं रहूँगा। विधाता के न्याय- 
नियम में मेरा शरीर भी क्षणभंगुर है । काल अपने कराल प्रेट 
में सबको प्रा ढालता है। अन्त में इस' देह के के घड़े को 
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भी उसके हाथों टूटना है। सोचो, यदि अपने पांव खड़ा होना 
नहीं सीखोगे तो मेरे आंख मीचने के पीछे क्या करोगे ? अभी 
से अपने को सुसज्जित कर लो। स्वावलम्य के सिद्धान्त का अब- 
लम्बन करो; अपनी आवश्यकताओं को पूरा करने के योग्य बन 
जाओ। किसी दूसरे के सद्दारे की आशा छोड़ अपने पर ही 
निर्भर करो”। ऋषि के हृदय में यह चिन्ता थी कि 'मेरे मरने के 
पीछे सभाओं का संभालने वाला कौन होगा ९! 

संभालने को बहुत कुछ था। सबसे प्रथम, ऋषि सममते 
थे कि आयेसमाज देश भर में बिखरी हुई हैं । उनका एक केन्द्र- 
भूत संगठन नहीं है। आपस के लड़ाई-मंगढ़ों को निपटाने का 
कोई उपाय नहीं है । दूर दूर के प्रान्तों में स्थापित हुई समाज 
एक दूसरे से कोई सहायता नहीं ले सकतीं । 

दूसरी चिन्ता ऋषि को विदेश-प्रचार की थी। उस समय 
तक प्रांतिक प्रतिनिधि-सभायें भी नहीं बनी थीं; सावदेशिक सभा 
का तो अभी विचार ही दूर था। प्रचार का ओर विशेषतया 
विदेश प्रचार का काय छोटी सभाओं की शक्ति से बाहिर था। 
ऋषि के चित्त में यह विचार घर किये हुए था कि यदि बेदिक 
धम के योग्य प्रचारक भारत से बाहिर भेजे जांय, तो उन्हें 
अवश्य सफलता होगी। 

इसके सिवा ऋषि ने वेदभाष्य तथा अपने श्रन्य भ्न्ध 
छपवाने के लिये १८८० में, बनारस में बेदिक प्रेस की स्थापना 
की थी। वह प्रेस अभी तक निराधार था। ऋषि को निरन्तर 
अमण करना पड़ता था, इस कारण हिसाब में सदा गढ़बढ़ 
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रहती थी। जब सामने ही यह द्वाल था, ता पीछे फे लिये क्‍या 
भरोसा हो सकता था ९ ऋषि के ग्रन्थ जहां-तहां छपे पढ़े थे । 
उनका एक स्थान में संग्रह ओर संभालने का यत्न भी 


आवश्यक था | 
इन सब थातों पर विचार करके ऋषि ने एक ऐसी सभा 


का बनाना निश्चित किया जो इन त्रुटियों को पूरा कर सके।॥ 
उदयपुर में 'परोपकारिणी सभा” का विचार उत्पन्न हुआ ओर 
पकाया गया। वहीं बह कार्य में परिणत हुआ। इसमें सन्देदद 
नहीं कि महाराणा सज्जनसिंह के सुधार ने ऋषि के हृदय को 
बड़ा सन्‍्तोष दिया। हिन्दूपति के बेदिकिधर्मी बन जाने पर ऋषि 
को यह भान ह्वीने लगा कि अरब शआयेसमाज निराधार नहीं है । 
मद्दाराणा की सज्जनता श्रोर हृढ़ता को देखकर ऋषि को विश्वग्स 
हो गया कि मेरे पीछे आयेसमाज को लौकिक सहारे की कमी 
नहीं रहेगी। इसमें सन्देह भी नहीं कि यदि ऋषि के पीछे 
उनके योग्यतम शिष्य इतना शीघ्र न चल बसते तो परोपकारिणी 
सभा ऐसी निर्जीव संस्था न हो जाती। परोपकारिणी सभा का 
निर्माण एक वसीयतनामे के रूप में हुआ। वसीयतनासे का 
प्रारम्भ इस प्रकार था । ह 

मैं स्वामी दयानन्द सरस्वती निम्नलिखित नियमों के 
अनुसार तेईेस ( २३ ) सज्जन आयपुरुषों की सभा को वस्र पुस्तक 
धन ओर यन्त्रालय आदि अपने सर्वेस्व का अधिकार देता हूँ और 
उसको प्रोपकार सुकाय में लगाने के ।'लये ध्रध्यक्ष बनाकर यह 
स्वीकारपत्र लिखे देता हैँ कि समय पर काम आवे! । 
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इस प्रकार परोपकारिशणी सभा ऋषि की उत्तराधिकारिणी 
. बनाई गई थी। २३ सभासदों में से सभापति का स्थान मेचाड़- 
'पति महाराणा सज्नसिंह को श्रदान किया गया था। सभासदों 
में कई राजपूत नरेश और रईस थे। उनके अतिरिक्त देश भर 
के प्रसिद्ध प्रसिद्ध श्रायपुरुष और ऋषि के शिष्यों के नाम सभा- 
सदों की सूचि में प्राप्त होते हैं! रावबहादुर रानडे, रायबद्दादुर 
पं० सुन्द्रलाल, राजा जयकृष्णदास, ला० सांईदास, पं० श्यामजी- 
"कृष्ण वर्मा आदि महानुभावों को सभा के सभासद्‌ बनाया गया 
था! परोपकारिणी के सभ्यों की सूचि का ध्यानपू्वक आलोचन 
हमें बतला सकता है कि जीवन-काल में ही ऋषि का प्रभाव 
कितना विस्तृत द्वो चुका था। 

सभा के अन्य उहं श्यों पर ध्यान देने से ऋषि के महान 
उद्द श्य का परिचय मिलता है | पहला उद्द श्य है, स्वामीजी की 
सम्पत्ति को वेद ओर वेदांग आदि के पढ़ने पढ़ाने में और वेद्क 
प्रन्थों के छपवाने में व्यय करना । शिक्षा का प्रबन्ध ओर पुस्तक 
प्रकाशन, यह दो ही विभाग इतने हैं कि एक सभा के लिये 
पर्याप्त हैं। दूसरा उद्देश्य रखा गया है, देश ओर देशान्तर में 
भोजन के लिए उपदेशक-मण्डलियों के प्रबन्ध में सम्पत्ति का 
व्यय करना। तीसरा उद्देश्य है, भारत के दीन भर अनाथ जनों 
को सहायता देना । कितने बिस्तृत उद्देश्य हैं। लेख और वाणी 
'ह्वारा देश ओ्रोर विदेश में प्रचार परोपकारिणी सभाका पहला कर्सव्य 
है। दूसरा कर्तेव्य है, वेदिक शिक्षा का प्रबन्ध । उसकझकू अन्तिम 
ऋतेव्य दोनों और अ्नाथों को उठना और उनकी सद्दायता करना 
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है। ऋषि ने परोपकारिणी सभा के लिये बढ़ा भारी प्रोग्राम बनाया 
था। बह परोपकारिणी को अपना उत्तराधिकारी ओर आयेसमाज 
का रक्षक बनाना चाहते थे । 

वसीयतनामे के अन्तिम भाग में सभा के साधारण नियम 
हैं। सभा में बही रह सकेगा, जो सदाचारपूर्वक जीवन बिताये । 
दुराचारी को निकान्न दिया जायगा। श्रधिक समय तक कोई 
स्थान रिक्त नहीं रह सकेगा। यदि सभा में कोई झगड़ा उठे तो 
सभा में फेसला होने की श्रन्य कोई भी सूरत होने तक उसे 
कचहरी में नहीं ले जाना चाहिए | यदि कोई सरत बाकी न रहे, 
तो न्यायालय से निणेय होना चाहिए | यह नियम दिखलाते हैं 
कि सावेजनिक संगठनों के निर्माण में ऋषि दयानन्द सिद्धहस्त 
थे--ओर सभ्यों की शक्ति को परिमित करने के लाभों को खूब 
समभते थे । 

इन उद्देश्यों से और इन नियमों से ऋषि ने परोपकारिणी 
का निर्माण किया, और अपनी सावेजनिक सम्पत्ति सभा को 
सौंप दी। अपने जीवनकाल में ही प्रेस, पुस्तक आदि सभा को 
दे दिए। ऋषि को सभा से बड़ी आशाय थी। वह सभा द्वारा 
केघल अपनी सावेजनिक सम्पत्ति को ही सुरक्षित नहीं करना 
चाहते थे, बह राजाओं ओर अन्य शिक्षित महानुभावों को इकट्ठे 
बिठा कर एक दूसरे के समीप लाना चाहते थे। बह राजपूताने 
के अशिक्षित नरेशों को भारत-हित के साबेजनिक कार्यों में लगाना 
चाहते थे क्लैरोपफारिणी का निर्माण उस सपने का फल था जो 
चित्तौढ़ की चोटियों पर खड़े द्वोकर ऋषि ने देखा था। ऋषि 
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इस सभा द्वारा सोये हुए राजपृताना--शेर को जगाना चाहते थे । 
वद्द आयेजाति द्वारा मनुष्य जाति के धार्मिक ओर सामाजिक 
उद्धार का नेतृत्व आये नरेशों के द्वाथ में देना चाहते थे । 

यद्द दूसरा प्रश्न है कि परोपकारिणी सभा को कटष्टां तक सफ- 
लता हुई ९ पूरी सफलता न होने के कारण हुए। पहला कारण 
तो ऋषि का शीघ्र ही स्वगेवास था। दूसरा कारण ऋषि के थोढ़ा 
ही समय पीछे उद्यपुर-नरेश का देद्दान्त था। तीसरा कारण 
यह था कि आयसमाज का प्रतिनिधियों द्वारा संगठन बहुत 
शीघ्र ही बन गया, और आये प्रजा की सम्पूर्ण शक्तियां उधर 
ही ज्षग गई । अनेक प्रान्तों में, सेकड़ों मीलों की दूरी पर बैठे 
हुए रईस ओर समृद्ध महानुभावों के काये पर कड़ा निरीक्षण 
रखने की जितनी आवश्यकता थी, आयेपुरुष उसे पूरान कर 
सके । वह अपनी प्रतिनिधि-सभाओं और धीरे धीरे सावेदेशिक 
सभा में इतने लीन हो गये कि परोपकारिणी की सुध न ली । 
परोपकारिणी भी अनुकूल अवसर जानकर स्प्नावस्था में 
पड़ी पड़ी जीवन के दिन काटने लगी। 


सचहवां परिच्छेद 


--5०<३-- 
जीवन का अन्तिम दृश्य 

उदयपुर में स्वामीजी १८८३ ईस्वी के फरवरी मास के 

इझन्त तक रहे। मार्च के प्रारम्म में आप शाहपुरा «रियासत की 


राजधानी में पहुंच गए। शाहपुराधीश राजा नाहरसिदजी 
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रवामीजी के भक्तों में से थे। उन्होंने बड़े भक्ति-्भाव से स्वागत 
किया। अपने विशेष बाग नाहिर-निवास में स्वामीजी का आसन 
जमाया | प्रतिदिन वेदिक-धर्म का प्रचार होने लगा। मद्दाराज 
स्वयं प्रतिदिन सायंकाल ३ घण्टे के लिए शिष्य भाव से 
आते थे, ओर अध्ययन करते थे | मनुस्मृति, योगवशन, वेशेषिक 
दशन आदि के आवश्यक भागों का मद्दाराज ने पाठ समाप्त कर 
लिया । 

स्वामीजी के उपदेशों से प्रेरित होकर महाराज ने महलों 
में एक यज्ञशाला बनवाई, जिसमें प्रतिदिन हृवन कराने का 
संकल्प किया | मईं मास के मध्य तक शाहपुरे में धर्मबृष्टि करके 
ऋषि १७ मई १८८३ को जोधपुर की ओर रवाना हुए | शाहपुरे 
से जोधपुर की ओर रवाना होने के समय महाराज नाहरसिंद् ने 
स्वामीजी से कहा कि “महाराज | आप जोधपुर तो जाते हैं, 
परन्तु वहां वेश्या आदि का खण्डन न करना ।” ऋषि ने उत्तर 
दिया कि “राजन | में बड़े वृक्ष को नहेरने से नहीं काटता, उसके 
लिए बड़े श्र की आवश्यकता होगी ।” 

जोधपुर में कनल सर प्रतापसिंद्द और रा० रा० तेजसिह 
आदि रईस ऋषि के शिष्य हो चुके थे। बह लोग देर से 
निमन्त्रण भेज रहे थे। अब समय पाकर ऋषि ने जोधपुर 
राज्य में भी सुधार का बीड़ा उठाने का संकल्प किया । शाहपुरे 
से आप अजमेर आए ओर वहां से जोधपुर के लिए रवाना 
हुए | अजमेर के आयपुरुषों ने ऋषि की सेवा में उपस्थित होकर 
फिर निवेदन किया कि “अब आप मारवाढ़ प्रान्त में पभारते हैं, 
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यहां के मनुष्य प्रायः गंव।र ओर उजडु हैं, ओर उनका स्वभाव 
झोर बरतांव भी अच्छा नहीं है, इसलिए अभी आप वहां न 
जाइये ।” ऋषि ने उत्तर दिया कि “यदि लोग मेरी उंगलियों 
की बत्तियां बना कर जलावे, तब भी मुमे कुछ शंका नहीं हो 
सकती । में वहां जाऊंगा और अवश्य बेदिक धमम का प्रचार 
करू गा |” 

इस उत्तर को सुनकर सब चुप हो गये परन्तु एक सज्जन 
ने निवेदन किया कि “तथापि आप वहां सोच-समझ कर और 
मधुरता से काम लेना, कारण यह कि वहां के रहने वाले कठोर: 
छृदय और कपटी होते हैं।” इसका उत्तर ऋषि ने दिया कि 
की पाप के बड़े बड़े वृक्षों की जड़ काटने के लिए तीक्ष्ण कुठारों 
से काम लूँगा, न कि उन्हें बढ़ाने के लिए कैचियों से उनकी 
कृलम करू गा।” 

जोधपुर में स्वामीजी का भली प्रकार स्वागत हुआ। 
राजा जवानसिंहली ने आवभगत की | पीछे से महाराजा 
प्रतापसिंह ओर रा० रा० तेजसिंह आदि रईसों ने दशेन किये 
झोौर आतिथ्य का उचित प्रबन्ध किया। कुछ दिनों पीछे स्वयं 
जोधपुराधीश महाराज यशवन्तसिंह भी दशेनों को आए। ऋषि 
ने उन्हें बहुत उपदेश दिया। प्रतिदिन सायज्ञाल को 
स्वामी जी सर्वे साधारण को धर्मोपदेश करते और फिर दो घंटे 
तक राजभवन में जाकर महाराज तथा उनके अन्य समीपदर्तियों 
की शकाओं का निवारण करते। महाराज प्रतिदिन ऋषि से कुछ 
न कुछ सीखते थे। ऋषि ने अपने व्याख्यानों में मुर्ति पूजा, 
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वेश्यागमन, चक्राद्धित सम्प्रदाय और इस्लाम का बड़े जोर से 
खण्डन किया। जोधपुर में यद्दी शक्तियां थीं। जोधपुर के पुजारी 
बड़े प्रचण्ड थे, महाराज ओर रईसों पर वेश्याओं का पूरा अधि- 
कार था, रियासत में चक्राड्धितों का जोर था, ओर राज्य के 
मुसाहिब आला भय्या फेजुल्लाखां इस्ताम के खण्डन से बहुत 
क्षुव्ध दो गए थे। एक रोज उन्होंने स्वामीजी के! यद्दां तक कद्द 
दिया कि यदि इस समय मुसलमानों का राज्य होता तो आप 
ऐसे व्याख्यान नहीं दे सकते ओर देते तो जीवित नहीं रद सकते 
थे। स्वामीजी ने उसका उत्तर दिया कि “अस्तु कोई बात नहीं 
है। में भी उस समय दो क्षत्रिय राजपूत्तों की पीठ ठोंक देता तो 
यह उन लोगों को श्रच्छी तरह समम लेते ।” 

इस प्रकार जोधपुर में स्वामीजी के शत्रुओं की संख्या 
बढ रही थी | इसो अवसर पर एक ओर घटना हो गई, जिसने 
विरोधियों के बल को बहुत बढा दिया। महाराज यशवन्तसिंह 
का नन्‍्ही जान नाम की एक वेश्या से गहरा सम्बन्ध था। एक रोज 
अपने निश्चित नियम के अनुसार स्वामीजी दरबार में पहुँचे। 
उस समय महाराज के पास नन्द्रीजान आई हुई थी । स्वामीजी 
के आने का समय जानकर मद्दाराज उसे डोली में रवाना कर 
रहे थे । डोली उठने से पूष ही स्वामीजी को समीप थआता देख 
कर महाराज घबरा गये ओर डोली को स्वयं कन्धा लगाकर 
उठवा दिया। ऋषि ने यह देख लिया। इससे उनका चित्त बहुत 
ही अधिक चुब्ध हुआ। उस दिन अपने उपदेश में ऋषि ने 
राजधम का वर्णन करते हुए बताया कि राजा सिंह के समान हैं 
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ओर वेश्यायं कुतियों के समान। राजाओं का सम्बन्ध सिंददनियों 
से दी उचित है, कृतियों से नहीं । महद्दाराज का सिर लज्जा से 
भुक गया ओर उन्होंने अपने सुधार का निश्चय किया। ननन्‍्द्दीजान 
को जब यह समाचार मिला तो बह जल उठी। उसका क्रोध 
सीमा को पार कर गया। 

२६ सितम्बर को रात के समय सोने से पूर्व स्वामीजी 
ने रोज के नियम से गमे दूध मंगवा कर पिया । स्त्रामी जी का 
रसोइया जगन्नाथ नाम का एक आह्ाण था । दूध पीकर स्व्रामीजी 
सो गए | थोड़ी देर पीछे पेट में दद उठी श्रोर जी मचलाने लगा। 
रात को कई बार वमन हुआ। स्वामीजी ने किसी को सूचना 
न दी, परन्तु निरबेलता के कारण प्रातःकाल देर में उठे ओर धुमने 
न जा सके। घर की शुद्धि के लिए आपने हवन की आज्ञा दी । 
हवन किया गया। स्थामीजी की दशा ओर अधिक खराब होने 
लगी । उद्र-शूल, पेचिश ओर वमन का जोर बढ़ने लगा। डाक्टर 
सूरयमलजी स्वामीजी के भक्त थे, पहले उनका इलाज प्रारम्भ 
हुआ।, परन्तु शीघ्र ही दरबार की ओर से डा० अलीमर्दानखां 
को भेजा गया। इलाज बहुत हुआ परन्तु दशा सुधरने की जगह 
बिगढ़ती दी गई । प्रतिदिन दस्तों की संख्या बढ़ने लगी, मुह 
सिर ओर माथा छालों से भर गये, ह्विचकी बंध गई ओर शरीर 
बहुत दी कृश होने लगा | ढा० अलीमर्दानखां का इलाज बिलकुल 
उल्टा पढ़ रहा था। इस घातक परिवतेन की तह में डाक्टर की 
सूखेता थी या कोई ओर गदरा भाव था--यद्द निश्चयपूर्वेक कहने 
का इतिहासलेखक को तब तक कोई अधिकार नहीं, जब तक कि 
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किसी एक कल्पना की पुष्टि में कोई पुष्ट युक्ति न दी जा सके । 
हां यह यात श्रवश्य सन्देहजनक है कि दशा तो बिगढ़ रही थी 
ओर डाक्टर साहिब यही बताते थे कि दशा अच्छी दो रही है। 
ऋषि के शरीर में जहर घर कर गया था | डाक्टरोंने यही सम्मत्ति 
दी थी कि रोगी को विष दिया गया है। प्रतीत होता है: कि 
कपटियों की प्रेरणा से जगन्नाथ ब्राक्षण ने रात को सोते समय 
दूध में जहर मिलाकर पिला दिया था। कहा जाता हेकि पता लगने 
पर इस आशड्ा से कि मेरे भक्त रसोइये को सताये नहीं, दयालु 
ऋषि ने किराया देकर उसे नेपाल की ओर भाग जाने को 
कहा था । 

इतने कष्ट में भी ऋषि का थेये आम्थयजनक था। उसे 
देखकर मित्र ओर शत्रु दांतों तले उद्न्‍जली दबाते थे। इतना कष्ट 
ओर “आह” तक नहीं । थधेये से रोग को सह रहे थे और पुछने 
पर केवल यथाथ दशा बतला देते थे। शरीर छात्रों से भरा हुआ 
था; बोलने में श्रस॒ह्य कष्ट होता था, द्विलना-डोलना भी कठिन हो 
रहा था ॥ऐसी दशा में भी ऋषि के मुह पर न घबराहट थी ओर 
न खिजलाहट वही गम्भीर चेहरा था ओर वही शांत मुद्रा 
थी। जिन लोगों ने उस दशा में स्वामी दयानन्द को देखता) 
उन्होंने अनुभव किया कि इस मनुष्य में अवश्य ही कोई दिव्य 
शक्ति काम कर रही है । उनके हृदयों में यह बात अछ्लित हो गई 
कि इस महापुरुष के हृदय में निश्चय से परमात्मा की शक्ति 
काम कर रदी हे । 

स्वामीजी की बीमारी का वृत्तान्त यहुत दिनों तक छिपा 
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न रहा / अजमेर में समाचार पहुँचते द्वी आयपुरुष जोधपुर के 
लिए रवाना हुए ओर स्वामीजी की दशा देखकर शआश्चर्यित हो 
गये । रोग की दशा, इलाज की शियिलता ओर सेवा की असुविधा 
देखकर आयपुरुषों ने ऋषि से श्राप्रह किया कि आप आयू पहाढ़ 
पर चले। ऋषि ने स्वीकार कर लिया। महाराज को सुचना 
मिलने पर पहले तो बह्द बहुत दुःखित हुये परन्तु फिर स्वामीजी 
का आप्रद देखकर खिन्न मन से आदरपूर्वक विदाई का प्रबन्ध 
क्र दिया। विदाई के समय स्वयं उपस्थित होकर रास्ते के आराम 
का भली प्रकार प्रबन्ध कर दिया। जोधपुर से डोली में स्वामीजी 
आबू पर्वत पर गये, परन्तु वहां भी फोई विशेष आराम दिखाई 
न दिया । तब स्वामीजी के शिष्य उन्हें अजमेर बापिस ले गये। 
इस यात्रा में उन्हें बहुत शारीरिक कष्ट हुआ, परन्तु अच्छा इलाज 
करने की ओर स्वयं-सेवा करने की शिष्यों की प्रबल इच्छा में 
बाधा डालना उन्होंने डचित न समझा । अजमेर में श्वामीजी को 
एक कोठी में ठद्दराया गया, ओर डा० लक्ष्मणदास जी का इलाज 
प्रारम्भ हुआ। 
ऋषि का मृत्यु-समय निकट आ रहा था। इलाज ओर 
सेवा कुछ परिवतेन पेदा न कर सके। अन्तिम समय का दृश्य 
एक दशेक की लेखनी ने जिन सरल शब्दों में चित्रित किया है, 
हम उससे उत्तम वर्णन नहीं कर सकते, इस कारण उसी को 
उद्धृत करते हैं :-- 
“रेल से उतार कर स्वामीजी को पालकी में लिटा दिया 
गया ओर सावधानी से उन्हें एक कोठी में ले भाये, जो पहले 
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से इस कांम के लिये नियत कर रखी थी | उस समय रात के 
तीन बजे थे | अक्टूबर का अन्त था; लोगों को सदी मालूम देती 
थी परन्तु स्वामीजी के मुंद्द से केवल “गर्मी” 'गर्मी? का शब्द 
निकलता था । कोठी के सब दरवाजे खुल॒का दिये गये, तब भी 
स्थामीजी को शान्ति न हुई | दूसरे दिन डा० ल्च्मणदास जी का 
इलाज शुरू हुआ, पर उनकी दशा में कुछ अन्तर न हुआ। एक 
बार स्वामीजी ने अपने प्रेमीजनों से कद्दा कि 'हमको मसूदा ले 
चलो |” इल पर सब ने कह्दा कि आराम दहोंने पर हम आपको 
बहां पहुँचा देंगे, इस दशा में बारबार यात्रा करना ठीक नहीं हैं । 
इस पर स्वामीजी ने कहा कि “दो दिन में हमको पूरा आराम पढ़ 
जायगा / यह उत्तर स्मरण रखने योग्य है। अब स्वामीजी के 
सारे शरीर में छाले दी छाले दोखने लगे। २६ अक्टूबर को 
स्वामीजी का शरीर अ्रत्यन्त ही निर्बेल हो गया। अपने सेवकों 
स कहा कि हमें बिठा दो । जब बिठाया गया तो कह्दा कि छोड़ 
दृ।, हमें सहारे की आवश्यकता नहीं हे | तब वह कितनी देर तक 
बिना सहारे बैठे *हे। उस समय सांस जल्दी जल्दी चलरहा था पर 
स्वामीजी उसे रोक कर बल से फेक देते थे, ओर ईश्वर के ध्यान 
में मग्न हो रहे थे। रात को कष्ट अधिक रहा । दूसरे दिन 
३० अक्टूबर को डाक्टर न्यूमन साहेब बुलाये गये। जिस समय 
उक्त डाक्टर साहिब ने स्वामीजी को देखा तो बड़े आश्चर्य से 
कहने लगे कि “धन्य है इस सत्पुरुष को, हमने आजतक ऐसा 
दिल का रजबूत कोई दूसरा मनुष्य नहीं देखा कि जिसको इस 
प्रकार नख से शिख तक अक्षपार पीढ़ा हो ओर वह तनिक भी 
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छह या ऊह न करे ।! उस समय स्वामीजी के करठ में कफ की 

बड़ी प्रबलता थी, जिसकी निशृृत्ति के लिये डाक्टर न्यूमन ने कई 
उपाय किए, परन्तु उनसे कुछ लाभ न हुआ | ११ बजे दिन के 
स्वामीजी का स्वास विशेष बढ़ने लगा; उन्होंने कह कि हम शोच 
जायेंगे । उस समय स्वामीजी को चार आदमियों ने उठाया, ओर 
शौच करने की चौकी पर बिठा दिया। शौच गये ओर पानी 
लिया । श्राज्ञानुसार पलंग पर बिठाया गया। कुछ देर बेठकर फिर 
लेट गये । श्वास बड़े वेग से चलता था, और ऐसा प्रतीत होता 
था कि स्वामीजी श्वास को रोककर ईश्वर का ध्यान करते हैं । 
उस समय स्थामीजी से पूछा गया कि 'भद्दाराज ! कद्दिये, अब 
आपकी तबीयत केसी है ९? कहने लगे कि अच्छी हे, एक मास 
के पीछे आज का दिन आराम का है| 

इस समय लाला जीवनदास जी ने, जो लाहोर से स्वामी 
जी को देखने अजमेर गये थे, स्वामीजी के अभिमुख द्ोकर पूछा 
कि “महाराज | इस समय कहां है ९” स्वामीजी ने उत्तर दिया 
कि “ईश्वरेच्छा में ।” 

“उस समय श्रीयुत के मुखपर किसी प्रकार का शोक या 
घबराहट प्रतीत नहीं होती थी । ऐसी बीरता के साथ दुःख को 
सहन करते थे कि मुद्द से कभी हाय या शोक नहीं निकला। 
इसी प्रकार स्वामीजी को बातचीत करते कराते पाँच बज गये; 
आर बड़ी सात्रधानता से रहे । इस समय दम लोगों ने श्रीयुत से 
'पूछा कि 'कहिये, अब आपकी तब्रीयत का क्‍या हाल है ९! तो 
'कहने लगे कि 'अ्रचुछा है, तेज भोर अन्धकार का भाष है।' इस 


( श्४झ७ ) 


बात को हम कुछ न समझ सके क्योंकि स्वामीजी इस समय 
सरल बातचीत फर रहे थे। साढ़े पांच बजे का समय आया तो 
हम लोगों से स्वामीजी ने कहा कि 'अब सब आर्यजनों को जो 
हमारे साथ ओर दृर-दूर देशों से आये हैं, बुलालो और दसमारे 
पीछे खड़ा करदो | कोई सन्मुख खड़ा न हो! बस आाझ्ञा पानी थी, 
बही किया गया। 

जब सब लोग स्वामीजी के पास आ गये तब उन्होंने 
कट्दा कि चारों ओर के द्वार खोल दो और ऊपर॑ की छत के दो 
छोटे द्वार भी खुलबा दिये। इस समय परड्या विष्णुलाल मोहन- 
लाल भी श्रीमान्‌ उदयपुराधीश की आज्ञानुसार आ गये । फिर 
स्वामीजी ने पूछा-कौनभा पक्ष, क्या तिथि ओर क्‍या वार है ९ 
किसी ने उत्तर दिया कि कृष्ण पक्ष और शुक्ल पक्ष की सन्धि 
अमावस मंगलवार है। यह सुनकर कोठी की छत और दीवारों 
की ओर दृष्टि की, फिर पहले वेद्मन्त्र पढ़े, तत्पश्चात॒ संस्कृत में 
ईंशर की कुछ उपासना की, फिर भाषा में ईश्वर के गुणों का 
थोढ़ा सा कथन कर बड़ी प्रसन्नता और दृ५षसद्दित गायत्री मन्त्र 
का पाठ फरने लगे | तत्पश्चांत्‌ हु ओर प्रफुल्लित चित्त सद्दित 
कुछ देर तक समाधियुक्त नयन खोल कहने लगे कि “हे।! 
दयामय । हे सवेशक्तिमान्‌ ईश्वर। तेरी यही इच्छा है। तेरी: 
यही इच्छा है| तेरी इच्छा पूर्ण हो। अहा तूने अच्छी लीला 
की |” बस इतना कहद्द स्वामीजी मद्दाराज ने, जो सीधे ल्लेट रहे थे, 
स्वयं करवट ली ओर एक प्रकार से श्वास को रोककर एक बार 
दही निकाल दिया।” ( श्ाये धर्मेन्द्र जीवन ) 


६ श्य८ ) 


लेखक के शब्द सरल ओर अक्ृत्रिम हैं। यह शब्द 
बताते हैं कि दशकों के हृदयों पर उस तपस्वी की मृत्यु को 
गहरा असर हुआ था। कहते हैं कि लाहोर से पं० गुरुदत्त 
विद्यार्थी भी लाला जीवबनदास जी के साथ ऋषि के दशनों को 
गये हुए थे । पं० गुरुदत्त जी इससे पू्े श्रधे-नास्तिक थे। विज्ञान 
के धक्के ने हृदय के ईश्वर विश्वास फो हिला दिया था। ऋषि की 
मृत्यु के दिव्य-दश्य को देखकर परिडितजी के कोमल हृदय पर 
आश्चयेजनक प्रभाव पड़ा। एक आस्तिक किस शान्ति से मर 
सकता है, यह देखकर गुरुदत्त का हृदय पिघल गया ओर जहां 
नास्तिकता के कारण शून्य हो रहा था वहां विश्वास भ्रोर श्रद्धा 
का सुगन्धित पवन बदने लगा। जो अविश्वासी हृदय के साथ 
मरता है, उसे भविष्य में निराशा दिखाई देती है। जिसे ईश्वर 
पर भरोसा नहीं, उसके लिये मौत एक अथादह्द अन्घेरी खाई है। 
जिसने जीवन में केवल आस्तिकठा का दम्भ भरा हो, सृत्यु के 
समय उसके मुंह पर से पर्दा उठ जाता है ओर जो प्रत्यक्ष में 
सनन्‍्तुष्ट दिखाई देता था, बह वस्तुतः अशान्तमय .दिखाई 
देता है। मृत्युकाल सब पर्दों को उधाड़ देता हैं। उस समय 
कोई भाव छिपा नहीं रहता | ऋषि की मृत्यु बताती हैं कि उनका 
हृदय ईश्वर-विश्वास ओर धार्मिक श्रद्धा से परिपूर्ण था। उनका 
जीवन उज्यल था, परन्तु मृत्यु उससे भी बढ़कर थी-बह दिव्य 
थी। इस भूलोक पर ऐसे दृश्य कम दिलाई देते हैं। वह मृत्यु 
थी, जो नास्तिक हृदय के मरुस्थल में से भी आस्तिकता की 
सरस्वती वहा सकती थी । 
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जीवन के समय ऋषि के मित्र भी थे, और शत्रु भी थे; 
परन्तु मृत्यु ने उन सब भेदों को दूर कर दिया। देश में मृत्यु 
का समाचार फेलते द्वी सावेजनिक सहानुभूति का एक ऐसा 
शब्द उठा कि छोटे-छोटे विश्लोभ दूर हो गये | ईसाई, मुसलमान, 
ब्रा्मो, ध्यासो फिस्ट--सभी ने एक स्वर से आयेजाति के नेता फी 
सत्यु पर दुःख प्रकाशित किया। जीते-जी जो मुंह संकोचवश 
मोन रहते थे, वह खुल उठे ओर भारत के नेताओं और 
समाचार-पत्रों ने दयानन्द की अकाल मृत्यु को देश के दुर्भाग्य 
का चिन्द्र समझा । सभी प्रकार के भारत-दहितेषी सज्जनों ने ऋषि 
की सृत्यु पर शोक प्रकट किया। आयेसमाज को कितना कष्ट 
हुआ होगा, इसकी तो कल्पना ही की जा सकती है | आयसमाज 
का स्वस्थ लुट गया | उसका मूलाधार नष्ट हो गया। समाजें 
अनाथ द्वो गईं। उस समय समाजों की जो श्रनाथ दशा थी, 
उसकी कल्पना इस समय करना कठिन है।अब तो आय 
प्रतिनिधि सभाये हैं, दजनों विद्वान हैं, पुराने पुराने विश्वासपात्र 
नेता हैं, ओर एक के खाली स्थान पर बेठने वाला दूसरा मह्दालु- 
भाव विद्यमान हैं । उस समय आयसमाज ओर आयसमाजियों 
को एक दयानन्द का भरोसा था। कोई मंगड़ा हो तो बह निपटाये, 
शाखाथे हो तो वही पहुंचे, उत्सव की शोभा उन्हीं से हो-- 
सारांश यद्द कि समाज का सर्वेस्व॒केवल वही थे। आयसमाज में 
जो व्यापी मातम की घटा छा गई, वह यथाथ ही थी । 
. _ आयसमाज के बाहिर समभदार हिन्दुश्रों ने स्वामीजी 
के वियोगं को किस प्रकार अनुभव किया, उसका दिग्दशन 
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पं० बालकृष्ण भट्ट द्वारा सम्पादित, प्रयाग के हिन्दी प्रदीप” के 
लम्ब लेख की निम्नलिखित पंक्तियों से हो सकता हैं। स्वामीजी 
की मृत्यु का समाचार सुनाकर प्रदीप ने लिखा था--“हा | भआाज 
भारतोन्नति कमलिनी का सूय अस्त हो गया। द्वा | वेद का खेद 
मिटाने वाला सद्ठे लुप्त दो गया। द्वा दयानन्द सरस्वती । आयों 
के सरस्वती जहाज की पतवार बिना दूसरे को सौंप तुम क्‍यों 
अ्रन्तर्धान हो गये | हा सच्ची दया के समुद्र | हा | सच्चे आनन्द के 
वारिद । अपनी विद्यामयी लहरी ओर द्वितोपदेशरूपी धारा से 
परितप्त भारत भूमि को आद्र कर कहां चले गये ९ हा | चार 
दिन के चतुरानन | इस असभ्यताग्रिय मण्डली में आपने अपनी 
बविलक्षण चतुराई को क्‍यों इस प्रकार सरल भाव से फेलाया ९” 
इसी प्रकार लम्बा खेदपूणं लेख लिखकर भट्ट जी ने यह प्रकाशित 
कर दिया कि जो जन आयेसमाज के सभासद्‌ नहीं परन्तु श्रायत्व 
से प्रेम करते थे, वह दयानन्द को आये जाति का नेता समभते 
थे, संकृचित मत का प्रचारक नहीं । 

मुसलमान दुनिया के विचारों का प्रतिबिम्ब उस समय के 
भारतीय मुसत्वमानों के नेता सर सय्यद्‌ अहमदखां की राय में 
दिखाई दे सकता है। लाहौर के “कोह्देनूर' में श्रापने लिखा था 
“निहयत अफसोस की बात है कि स्वामी दयानन्द साहिब ने, 
जो संस्कृत के बहुत बड़े आलम ओर वेद के बहुत बड़े मुहक्किक 
थे, ३० वी अ्रक्तुबर १८८३ को ७ बजे शाम के अजमेर में इन्त- 
काल किया। इलाबा इलम ओ फजल के निदहायत नेक और 
दरवेश सिफ्त आदमी थे । इनके मुतश्रक्कद्‌ इनको देवता मानते 
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थे, श्र बेशक वह इसी लायक थे। वद्द सिर्फ ज्योतीस्वरूप 
निरंकार के सिवा दूसरे की पूजा जायज़ नहीं रखते थे। इमसे 
ओर स्वामी दयानन्द मरहूम से बहुत मुलाकात थी, हम हमेशा 
इनका निद्दायत अदब करते थे। क्योंकि ऐसे आलम ओर उस्दा 
शख्स थे कि हरेक मजहब वाले को इनका अदब लाजिम था|. 
बहरहाल ऐसे शख्स थे, जिनका मसल इस बक्त हिन्दुस्तान में 
नहीं हे, ओर हरेक शख्स को उनकी बफात का ग़म करना 
लाजिम है, कि ऐसा बेनज़ीर शख्स इनके दमियान से जाता 
रहा ।? इस सम्मति को समझदार मुसलमानों की सम्मति का 
एक नमूना समझता जा सकता हे । 


अन्तिम दिनों में स्वामीजी का थ्यासोफिस्टों से बहुत 
मतभेद हो गया था, परन्तु मृत्यु पर थ्यासोफिकल सोसायटी के 
नेताओं ने बड़ी सहृदयता से दुःख का प्रकाश करते हुए आंत- 
रिक भक्ति का प्रमाण दिया। स्वामीजी की मृत्यु के समाचार 
पर थ्यासोफी के मुखपतन्र “थ्यासोफिस्ट' ने हृदय के उद्गार 
निम्न-लिखित शब्दों में प्रकट किये थे -- 'एक महान्‌ श्रात्मा 
भारतवर्ष से चल बसी। पं० द्यानन्द सरस्वतीजी, जिन्होंने 
शआर्यावते में आय -माज की बुनियाद रखी थी ओर इसके सबसे 
बड़े रुकन वा मुखिया थे, आज दुनिया से कूच कर गये। बह 
निडर ओर सरगर्मी से काम करने वाला रिफामर जिसकी जब- 
देरत श्रावाज और॑पुरजोश वक्‍तृत्व शक्ति से भारत के हजारों 
आदमी गत कई वर्षो के समय में प्रमाद ओर झालस्य के गढ़े 
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से निकल कर देशभक्ति के कण्डे तले आ गये थे, आज भारत 
क्रो वियोग से दुःखी करके स्वगे को चला गया !' 

थ्यासोफिकल सोसायटी के संस्थापक कनेल अल्काट ने 
लिखा था, स्वामी जी महाराज निःसन्देह एक महान पुरुष ओर 
संस्कृत के बड़े विद्वान थे। उनमें ऊंचे दर्ज की योग्यता, दृढ़ 
निश्चय ओर आत्मिक विश्वास का निवास था। बह मनुष्य जाति 
के मागेदशेक थे | वह अत्यन्त सुडौल दी्घाकार, अत्यन्त मधुर 
स्वभांव ओर हमारे साथ व्यवहार में दयाशील थे। इसमारे 
दिमाग पर उन्होंने बड़ा गहरा असर छोड़ा है | 

ईसाई लोगों से स्वामीजी का बहुत खिचाव रहता था 
क्योंकि ईसाइयत की विजय-यात्रा को उत्तरीय भारत में रोकने 
वाला दयानन्द ही था ! मृत्यु पर ईसाइयों की ओर से भी हार्दिक 
दुःख दी प्रकाशित किया गया। विलायत में समाचार पहुंचा । 
संस्कृत के प्रसिद्ध विद्वान्‌ श्रो० मेक्समुलर ने 'पालमाल गज़ट' 
में एक लेख लिखा । उस लेख में प्रोफेसर महोदय ने स्वीकार 
किया कि स्वासीजी वेदिक साहित्य के बड़े भारी परिडत थे ओर 
प्रसिद्ध सुधारक थे। प्रोफेसर साहिब ने लिखां कि जहां कहीं 
भी शाला हुआ, स्वामी दयानन्द की ही बिजय हुई । देश के 
सभी समाचारपत्रों ने ऋषि की मृत्यु को देश का परम दुर्भाग्य 
'बतलाया । इस प्रकार देश भर द्वारा कृतजझ्लतापूबक स्मरण किए 
हुए ऋषि द्यानन्द ने दीवाली की रात को अभाग्य भारत-भूमि 
को छोड़ कर परलोक की यात्रा की | 
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अडारहवां पारिच्छेद 


0 ७०००० ०_>०नम० थ 
आयेसमाज का संगठन 


इस खण्ड को समाप्त करने से पूज आवश्यक प्रतीत होता 
है कि ऋषि दयानन्द श्रायसमाज को जो संगठन दे गये थे, उस 
पर थोड़ा सा विचार करें। क्रषि दयानन्द अपने पीछे आरये- 
समाजों को, अपने ग्रन्थों को, अपने चरित्र को और कई शिष्यों 
को छोड़ गये थे | इनमें से हरेक उनका स्मारक है, परन्तु जिस 
स्मारक की स्थिरता सब से अधिक है, वह आयेसमाज है। आये- 
समाज ऋषि दयानन्द का स्मारक ही नहीं, वह ऋषि का प्रतिनिधि 
भी है। ग्रन्धों की, सिद्धान्तों की, संस्थाज्ञों की श्रौर वस्तुतः 
वेदों की रक्षा का बोक आयसमाज पर है। ऋषि दयानन्द ने 
अपने पीछे अपना प्रतिनिधि आयेसमाज को बनाया हैं; इस 
परिच्छेद में देखना हे कि वह प्रतिनिधि ।नने के योग्य भी 
था या नहीं ९ 

आयेसमाज के संगठन के सम्बन्ध में स्वयं आयसमा- 
जियों में मतभेद है । अनेक विद्वान आयपुरुषों ने भी वतंमान 
संगठन ( (०7४०7 ) से असन्तोष प्रकट किया हैं। 
ऋषि दयानन्द के किसी काय से असन्‍्तोष प्रकट करना उचित 
न समम कर उन महानुभावों ने आयसमाज के वतेमान नियमों 
तथा उपनियमों के ज्ञिये किसी ऐसे सज्जन को दोषी ठद्दरा दिया 
हैं, जिसे वद बुरा खसमभते थे | यहां तक कि आयंसमाज के 
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एक इतिहास-लेखक ने तो आयसमाज के बरतमान संगठन को 
द्टी बहुत से वर्तमान दुःखों का मूल मान लिया है ! 

यह मानना पड़ेगा कि आयेसमाज का वत॑मान संगठन 
धार्मिक संसार में नया है। इससे पूथं किसी धामिक समाज में 
प्रजासत्तात्मक शासन-प्रणाली का ऐसी पूणता से प्रयोग नहीं 
किया गया। प्रायः सब मत किसी एक श्रलौकिक प्रभाव के नीचे 
रहे हैं। रोमन केथोलिक ईसाई रोम के पोप को अपने धमम का 
गुरु मानते हैँ, इस्लाम की नजर पहले खलौफा की ओर लगी 
रहतो थी, श्रब मक्के की ओर लगी हुई है। बोद्ध भिक्षुकों के 
चुनाव में किसी प्रजामत का हाथ नहीं है। प्रोटेस्टेर्ट-ईसाई-चचे 
यद्यपि प्रायः राजकीय शक्ति पर भरोसा रखता है तो भी यह 
मानना पड़ेगा कि प्रोटेस्टेण्ट चर्च के मुख्य पुरुषों के चुनाव में 
झाम ईसाइयों का कोई हाथ नहीं होता । धमम के बिषय में 
लोकमत का प्रतिनिधित्व ऋषि दयानन्द से पूतरे केवल्न एक जगह 
स्वीकार किया गया था। हजरत मुहम्मद्‌ की मृत्यु के पीछे जो 
खलीफा हुए, वह सबसाधारण की ओर से चुने गए । परन्तु शीघ्र 
दी जो तलधार अ्रबतक इस्लाम ओर अन्य मतों के मगड़े में 
सत्यासत्यनिणय करने का अन्तिम साधन समभी जाती थी, वही 
इस्लाम को खिलाफत के अधिकारानधिकार के निर्णय के लिए 
भी अन्तिम प्रमाण मान ली गई । हजरत अली और उमय्यद बंश 
की टकर में इस्लाम का प्रजासत्तात्मक रूप कुचला गया। 

भारतवष के लिये राजनीति में भी प्रजासत्तात्मकवाद 
नया था। भभी किसी स्थान पर उसका पूर्णतया प्रयोग नहीं हुआ 
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था | ब्रिटिश सरकार बहुत सम्भल सम्भल कर कहीं कहीं प्रजामत 
को थोड़ा बहुत स्वीकार कर रही थी। ओर तो ओर, स्वयं इंग्लेग्ड 
में भी पुरा प्रजासत्तात्मक शासन नहीं था। वहां का राजा प्रजा 
का चुना हुआ नहीं होता, आकस्मिक घटना का चुना हुआ द्ोता 
है। राजा के घर में जो लड़का पहले पेदा हो गया, यही राजगद्दी 
का अ्रधिकारी बन जाता है। इसे ऋषि दयानन्द की बुद्धि का 
अदूभुत चमत्कार कहना चाहिए कि उन्होंने धम के क्षेत्र में उस 
छ्िद्धान्त का पू्ता के साथ प्रयोग किया, जिसे अन्य धम तो क्या, 
राजनीति भी अपनाती हुए घबराती थी। मानते सब थे, परन्तु 
प्रयोग में नहीं ला सकते थे। सममका जाता था कि प्रजासत्तात्मक 
शासन को चलाने के जि: सदियों के शिक्षण की आवश्यकता 
है। भारतवासी तो क्या; उनसे श्रधिक्र शिक्षित लोग भी उसे काम 
में नहीं ला सकते थ। ऋषि दयानन्द ने उस सिद्धान्त को केबल 
भली प्रकार समभा ही नहीं, उसे व्यवहार योग्य बनाकर काये रूप 
में परिणत भी कर दिया; ओर यह सब कुछ अंग्रेजी ओर 
पाश्चात्य शिक्षा से अनभिज्ञ होते हुए किया। यदि ऋषि की 
परोक्षदर्शिता में किसी को सन्देह हो तो केवल एक इसी दृष्टान्त 
से उनका संशय दूर हो सकता है । 

जो लोग आयसमाज के प्रजासत्तात्मक सज्गठन के गुणों 
या दोषों के लिए दूसरों को उत्तरदाता ठहराना चाहते हैं, बह 
ऋषि दयानन्द के साथ अन्याय करते हैं। शायद वह लोग चाहते 
हैं कि किसी दूसरे व्यक्ति को उत्तरदाता ठदरा देते से उन्हें 
समालोचना करने की स्वाधीनता मिल जायगी ओर ऋषि 


( १६६ -) 

बयानन्द के ऊपर दोष नहीं लगेगा, परन्तु उनकी ऋषि के प्रति 
"यह भक्ति वस्तुतः उनसे ऋषि पर बहुत बढ़ा दोषारोपण करा देती 
है। उनके कथन का यही तात्पय हो सकता है कि ऋषि द्यानन्द 
अपनी कोई सम्मति नहीं रखते थे -- आयेसमाज के सद्भठन 
जेसे आवश्यक विषय पर उन्होंने किसी दूसरे की तान पर ही 
गा दिया है, स्वतन्त्र बुद्धि का प्रयोग नहीं किया। जिस पुरुष 
ने संसार की पर्वाह न करके एक रास्ता निकाल दिया है, उसके 
सम्बन्ध में यह कहना कि उसने किसी दूसरे के कहने से आर्य 
समाज का स्थायी सद्भठन बना दिया है, लाज्छन लगाने से कम 
नहीं है। सम्मति तो सभी लोग लेते हैं, परन्तु चुनाव अपने 
अधीन होना चाहिये। जो आदमी ऋषि के चरित्र को ध्यान से 
पढ़ेगा वह निश्चयपूर्वेक कह उठेगा कि हरेक विषय में इतिकतेव्यता 

का चुनाव ऋषि दयानन्द अपनी मर्जी से किया करते थे । 
परन्तु ऋषि दयानन्द ने आयसमाज का जो संगठन 
बनाया है, क्या वह सचमुच इस योग्य,है कि किसी दूसरे 
को उसके बनाने का अपराधी ठहराया जाय ९ क्‍या बह आये- 


समाज की उन्नति में बाधक हुआ हे ९ 
लेखक की राय हैं कि आयेसमाज का जो संगठन ऋषि 


दयानन्द ने बनाया है, वह बहुत उत्तम है। उससे भारतवष 
की ही नहीं, अन्य देशों की धार्मिक तथा राज्य संस्थायं भी 
शिक्षा ले सकती हैं। समय के अनुसार जो छोटे-मोटे परिवर्तन 
आवश्यक होते जाय॑ उन्हें कर ढाला जाय, परन्तु प्रधान 'ंशों में 
' बतैमान संगठन श्रेष्ठ हैं। 
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आयेसमाज के संगठन की श्रेष्नता पर लिखने से पूर्ण 
आवश्यक प्रतीत होता है कि कुछ शब्द इस विषय पर लिखे 
जायं कि आयसमाज क्या वस्तु है ? क्‍या वेदिक धर्मी मात्र 
के समूह का नाम आयेसमाज है ? या वेदिक धर्म के प्रचार 
के लिए जो सोसाइटी बनाई गई दे वह आयसमाज है ९ दोनों 
प्रश्नों के उत्तर स्पष्ट हैं। यह आवश्यक नहीं कि बेद्कि धर्मी 
मात्र आयसमाज के सभ्य हों, क्योंकि आयसमाज के सभ्य 
होने के लिए चन्दे की शत लाजमी है । सन्‍्यासी चन्दा नहीं दे 
सकते ओर न गरीब लोग दे सकते हैं, ऐसी दशा में वह लोग 
सामान्यतया आयसमाज के सभासद्‌ नहीं बन सकते। तब 
क्या वह वेदिकधर्मी नहीं हैं? वह वेदिकधर्मी अवश्य हैं। 
झरायसमाज से बाहिर भी बेदिकघर्मी हैं ओर हमेशा रहेंगे। 
आयजगत्‌ श्रायेसमाज तक परिमित नहीं है। आयेसमाज तो 
उन लोगों की संस्था है जो वेदिकधम के प्रचार की अभिलाषा 
रखते हुए संगठन में शामिल होते हैं । 

दृष्टान्त से यह विषय ओर अधिक स्पष्ट हो जाता है। एक 
शहर में ३ लाख निवासी निवास करते हैं। उनमें से वोट देने 
के अधिकारी केवल २४ हजार हैं ओर उनमें से भी म्युनिसिपल 
कमेटी के चुनाव में केवल १० दजार निवासी भाग लेते हैं; ऐसी 
दशा में क्या वह १० हजार निवासी ही शहर के निवासी समझे 
जायेंगे ? उत्तर हां! में नहीं हो सकता। उसी प्रकार आयेजगत्‌ 
आये समाज से बहुत बढ़ा है। आयेसमाज शब्द भी दो अभि- 
प्रायों से प्रयुक्त होता है | सामान्यतया हरेक वेदिकधर्मी--ऋषि 


( १६८ ) 


द्यानन्द की शिक्षाओ्ं को स्वीकार करने वाला हरेक व्यक्ति 
थायसमाजी माना जाता है। श्रायजगत्‌ के लिए श्रायंसमाज 
शब्द का प्रयोग होता है | यह विस्तृत अयप्तमाज हैं । 
आयेसमाज एक निश्चित सड्डठन भी है। यह आवश्यक 
नहीं कि हरेक वेदिकधर्मी आयेसमाज में सम्मिलित भी हो। 
आयेसमाज से बाहिर भी बेद्किधर्मी रह सकते हैं । इस प्रकार 
हम देखते हैं कि आयेसमाज उन वेदिकधमियों का सह्ठ है, जो 
वेदिक शिक्षाओं के प्रचार और रक्षणाथे इकट्ठे होते हैं। वेदिक- 
धर्मियों का सद्ठ आयेसमाज से बहुत बड़ा है। यदि आयजगत्‌ 
और आयेसमाज के भेद को ठीक प्रकार से समझ लें तो यह 
आक्तेप करने का अवसर नहीं रहता कि सड्अठन ने आयसमाज 
को संकुचित बना दिया है। संकुचित बनाने का दोष आयसमाज 
के नियमों के बनाने वाले के सिर नहीं मढ़ा जा सकता; यह दोष 
तो दम लोगों का है जो वेदिक धर्म को आयसमाज तक परिमित 
समम बेठे हैं। यदि हम इस बात को अबगत करलें कि वैदिक 
धर्मियों का खमूह आयेसमाज की संस्था से अधिक विस्तृत है, 
झोर श्रायसमाज उन लोगों का सन्नठन है जो बेदिक धम के 
प्रचार तथा रक्षण के लिए सभा में सम्मिलित होने की इच्छा 
रखते हैं तो सम्पूर्ण कठिनाई दूर हो जाती हैं। उस दशा में 
आयेसमाज का सह्वठन अत्यन्त उत्कृष्ट प्रतीत होगा । 
आयेसमाज के वतेमान सद्जठन की पूणता और सुन्दरता 

फो वे लोग भली प्रकार समझ सकेगे, जिन्होंने भिन्न-भिन्न देशों 
की राजनीतिक ओर धार्मिक संस्थाओं का अनुशीलन किया दो । 
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थोड़ी बहुत बातों में समयानुकूल परिवतंन होते द्वी रहते हैं, 
परन्तु सामान्य सिद्धान्तों में प्रतिनिधित्व की दृष्टि से आयेसमाज 
का सज्जठन एक प्रकार से आदश हैं। सभासद्‌ बनने की शर्ते 
यह है कि ग्यारह मास तक चन्दा देने वाला सभ्य रहा हो | 
चन्दा आमदनी का शतांश है । गरीब से गरीब श्रायसमाज का 
सभ्य रह सकता है क्योंकि बोट के श्रधिकारी होने के लिये कोई 
राशि निश्चित नही हैं, छोटी से छोटी आमदनी का शतांश है | 
यही कारण है कि आयसमाज कभी अमीरों का सह नहीं बन 
सकता । अधिकारियों का चुनाव प्रतिबषे होता है । प्रतिनिधियों 
का चुनाव तीसरे वषे आवश्यक दहै। सर्वेसाधारण की सम्मति को 
जितनी अच्छी तरह आयंसमाज के नियमानुसार बनी हुई सभाये 
प्रतिबिम्बित करती हैं शायद ही दूसरी कोई सभाये करती हों | 
स्विटजरलेण्ड क्लोर अमरीका को तो छोड़ दीजिये, स्लाधारणतया 
अन्य देशों के राजनीतिक सद्भठन भी लोकमत के ऐसे श्रच्छी 
प्रतिनिधि नहीं हैं। सज्अठन के मजबूत होने का ही यह फल हे 
कि बीसियों धार्मिक ओर राजनीतिक चोटों को खाकर भी 
आयसमाज की शक्ति वेसी ही बनी हुई है । 

आयसमाज के सद्भठन पर एक आक्तेप हो सकता है । 
एक धार्मिक संस्था के धम-सम्बन्धी प्रश्नों को हल करने के लिये 
जिस प्रकार के प्रबन्ध की आवश्यकता है, वह आयेसमाज में 
नहीं है। आयसभासदों, आये प्रतिनिधि सभाओं या सावेदेशिक 
सभा के सभ्यों तथा अधिकारियों में किसी के लिये धार्मिक 


योग्यता आवश्यक नहीं है। परिणाम यह है कि सम्पूण आये 
संसार में एक भी प्रामाणिक सभा ऐसी नहीं हे, जो आये जनता 
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का धार्मिक नेतृत्व कर सके। इसका उपाय करने के कई यत्न 
हुए हैं। कहीं विद्वत्परिषद्‌ बनी है; तो कहीं आयधमं-सभा की 
स्थापना हुई हैं। इसे कई सज्बन सन्नठन की श्पूण ता कद सकते 
हैं, परन्तु लेखक की राय है कि सट्नठन का इतना दोष नहीं, 
जितना आर्यसभासदों का है। आये-प्रतिनिधि-सभाओं में ऐसे 
विद्वानों की अ्रधिक संख्या को भेजना, जो धमम के विषय में राय 
देने का अधिकार रखते हों, आये सभासदों का कतेव्य है। 
नियमों का इतना ही दोष है कि उन्होंने सम्मति देने वालों को 
यह स्पष्टता से नहीं बताया कि वह केसे व्यक्तियों को अपने 
प्रतिनिधि चुने, किन्तु समझदार पुरुषों को इतने विस्तृत निर्देश 
की आवश्यकता भी नहीं रहती। आज यदि आयेसमाज के 
प्रबन्ध में व्यावहारिक पुरुषों की प्रधानता दिखाई देती है तो 
उसका कारण केवल आयंसभासदों की उपेक्षादृष्टि है। आये- 
प्रतिनिधि सभाओं के साथ किसी दूसरी समानान्तर सभा को 
स्थापित करने का विचार उस आशय के विरुद्ध हें, जो/ऋषि 
द्यानन्द के चित्त में था | 

ऋषि दयानन्द ने आयसमाज का जो सद्जठन बनाया दे 
उसकी मुख्य विशेषताय दो हैं। वह बिल्कुल स्वाधीन ओर अपने 
आपमें सम्पूें है, ओर साथ ही लोकमत का सच्चा प्रतिनिधि 
है। आयेसमाज अपने सभासदों की भलाई के लिये किसी अन्य 
सक्लठन की अपेक्षा नहीं करता। यदि अ्रवसर आ पड़े तो वह 
अपने सभासदों की सामाजिक, धार्मिक और राजनीतिक 
आवश्यकताओं को पूरे कर सकता है। बह लोकमत को प्रति- 
बिम्बित करने का उत्तम साधन है। यही दो कारण हैं कि यह 
स्थिर है । यदि आयेसमाज का ऐसा अच्छा सज्नठन न होता तो 
जो जबदेस्त मकोरे इसे गिराने के लिए आते रहे हैं, वह कभी के 
कामयाब दो गए होते । _ 


उननसिवां पारिच्छेद 
स्वामी दयानन्द की महानता 


यहां महर्षि दयानन्द और उनके प्रसिद्ध ग्रंथ “सत्याथें-- 
प्रकाश” के सम्बन्ध में विभिन्‍न विद्वानों द्वारा समय-समय पर 
प्रकट की गई सम्मतियों का संकलन किया गया है, जिससे 
उनकी महत्ता का दिग्दशेन मात्र हो सकता है -- 


 दयानन्द का चरित्र मेरे लि? ईष्या ओर दुःख का 
विषय हे (डेली: 22 हर 

महर्षि दयानन्द हिन्दुस्तान के आधुनिक ऋषियों में,. 
सुधारकों में ओर श्रेष्ठ पुरुषों में एक थे ! 

उनके जीवन का प्रभाव हिन्दुस्तान पर बहुत अधिक 


पड़ा है । 
--महात्मा मोहनदास कमचन्द गान्धी 


औ मेरा सादर प्रणाम हो उस महान गुरु दयानन्द को, 
जिसकी दृष्टि ने भारत के श्राध्यात्मिक इतिहास में सत्य और 
एकता को देखा ओर जिसके मन ने भारतीय जीवन फे सब 
अंगों को प्रदीप्त कर दिया । जिस गुरु का उद्दश्य भारतवर्ष को 
अविद्या, आलस्य ओर प्राचीन ऐतिहासिक तत्व के अज्ञान से 
मुक्त कर सत्य और पवित्रता की जागृति में लाना था, उसे मेरा 
बारम्वार प्रणाम हैं । 
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““मैं आधुनिक भारत के मार्ग-दशंक उस दयानन्द को 
आदरपू्वक श्रद्धांजलि देता हूँ, जिसने देश की पतितावस्था में 
भी हिन्दुओं को प्रभु की भक्ति और मानव-समाज की सेवा के 
सीधे व सच्चे मागे का दिग्दशेन कराया। 


>डा० रवीन्द्रनाथ ठाकुर 


है वह दिव्य ज्ञान का सच्चा सेनिक, विश्व को प्रभु की 

शरण में लाने वाला योद्धा, ओर मनुष्य व संस्थाओं का शिल्पी 

तथा प्रकृति द्वारा आत्मा के मांग में उपस्थित की जाने वाली 

बाधाओं का बीर विजेता था ओर इस प्रकार मरे समक्ष आध्या- 

त्मिक क्रियात्मकता की एक शक्ति-सम्पन्न मूर्ति उपस्थित होती 

है। इन दो शब्दों का, जो कि हमारी भावनाओं के अनुसार 

'एक दूसरे से सबंथा भिन्‍न हैं, मिश्रण ही दयानन्द की उपयुक्त 
परिभाषा प्रतीत होती हैं। उसके व्यक्तित्व की व्याख्या यों की 

जा सकती है -- एक मनुष्य, जिसकी आत्मा में परमात्मा है, 

चमे चज्तुश्रों में दिव्य तेज है ओर हाथों में इतनी शक्ति हैं कि 

जीवन-तत्व से श्रभीष्ट स्वरूप वाली मूर्ति गद सके तथा कल्पना 

को क्रिया में परिणत कर सके। वह स्वयं दृद चट्टान थे | 

उनमें हृढ़ शक्ति थी कि चट्टान पर घन चला कर पदार्थों को 

सुदृढ़ व सुडोल बना सके। प्राचोन सभ्यता में विज्ञान के गुप्त 
भेद विद्यमान हैं, जिनमें से कुछ को अर्वाचीन विद्याश्रों ने ढूंढ 

लिया है, उनका परित्रधन किया है श्रौर उन्हें श्रधिक भमृद्ध व 
शपष्ट कर दिया है, किन्तु दूसरे अंभी तक निगूढ ही बने हुए हैं। 
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इसलिए दयानन्द की इस धारणा में कोई श्रवास्तबिकता नहीं 
हैं कि वेदों में विज्ञान-सम्मत तथा धार्मिक सत्य निह्वित हैं। 

वेदों का भाष्य करने के बारे में मेरा विश्वास है कि 
भाह अन्तिम पूर्ण अभिप्राय कुछ भी हो, किन्तु इस बात का 
श्रेय दयानन्द को ही प्राप्त होगा कि उ ने सवप्रथम वेदों की 
व्याख्या के लिए निर्दोष मांगे का आविष्कार किया था। चिर- 
कालीन अव्यवस्थां और भअ्रज्ञान-परम्परा के अन्धकार में से सूक्ष्म 
ओर मम भेदी दृष्टि से उसी ने सत्य को खोज निकाला था। 
झंगल लोगों की रचना कह्दी जाने वाली पुस्तक के भीतर उसके 
धमम पुस्तक होने का वास्तविक अनुभव उन्होंने ही किया था। 
ऋषि दयानन्द ने उन द्वारों की कुंजी प्राप्त की हे, जो युगों से 
बन्द थे ओर उसमे पटे हुए मरनों का मुख खोल दिया । 

९००४ अभषि दयानन्द के नियम-बद्ध काये ही उनके 
झात्मिक शरीर के पूत्र हैं, जो सुन्दर सुद्दद और सजीव हैं. तथा 
अपने कर्ता की प्रत्याकृति हैं। वह एक ऐसे पुरुष थे जिन्होंने 
श्ष्ट और पूर्ण रीति से जान लिया था कि उन्हें किस काये के 
लिए भेजा गया है । 

--श्रीं श्ररविन्द घोष 


औ ऋषि दयानन्द ने भारत के शक्ति शून्य शरीर में 
अपनी दुर्धप शक्ति, अविचलता तथा सिंह-पराक्रम फूंक दिए हैं। 
स्वामी दयानन्द सरस्वती उच्चतम व्यक्तित्व के पुरुष 
ये। यह पुरुष-सिंद् उनमें से एक था जिन्हें यूरोप प्रायःउस 
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समय भुला देता है जबकि वह भारत के सम्बन्ध में अपनी 
धारणा बनाता है। किन्तु एक दिन यूरोप को अपनी भूल मान 
कर डसे याद करने के लिए बाधित द्ोना पड़ेगा, क्योंकि उसके 
अन्द्र करमंयोगी, विचारक ओर नेता के उपयुक्त प्रतिभा का 
दुलेभ सम्मिश्रण था। 

दयानन्द ने अस्पृश्यता व अछृतपन के अन्याय को सहन 
नहीं किया ओर उससे अधिक उनके श्रपहत अधिकारों का 
उत्साही समर्थक दूखरा कोई नहीं हुआ ।भारत में स्त्रियों की 
शोचनीय दशा को सुधारने में भी दयानन्द ने बड़ी उदारता व 
साहस से काम लिया | वास्तव में राष्ट्रीय भावना ओर जन- 
जागृति के विचार को क्रियात्मक रूप देने में सबसे श्रधिक 
प्रबल शक्ति उसी की थी। बह पुनर्निर्माण ओर राष्ट्रसंगठन के 
अत्यन्त उत्साही पेगम्बरों में से था | 


_.. फ्रेंच लेखक रोम्यां रोलां 


# हमें वेदों के अध्ययन को प्रयल प्रोत्साहन देने ओर 
यह सिद्ध करने में कि मूर्तिपूजा वेद-सम्मत नहीं है, स्वामी 
दयानन्द के महान उपकार को अवश्य स्वीकार करना चाहिए | 
आयेसमाज के प्रवतंक बतमान जाति-मेद की मूखेता और उसकी 
दानियों के विरुद्ध अपने अनुयायियों को तेयार करने के अतिरिक 
यदि ओर कुछ भी न करते तो भी वह वतेमान भारत के बड़े 


नेता के रूप में अवश्य सन्मान पा जाते । 
--नर्मन प्रोफेतर डा० विण्टरनीज 
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# मेरे निबेल शब्द ऋषि की महत्ता का वरणेन करने में 
अशक्त हैं। ऋषि के अप्रतिम ब्रह्मचये, सत्य-संप्राम श्रोर घोर 
वपश्चर्या फे लिए अपने हृदय के पूज्य भाषों से प्रेरित होकर 
में उनकी बन्दना करता हूँ | 

में ऋषि को शक्ति-सुत अर्थात्‌ कर्मंवीर योद्धा समझकर 
उनका आदर करता हूँ। उनका जीबन राष्ट्र-निर्माण के लिए 
स्फूर्तिदायक, बलदायक ओर मननीय है । 

दयानन्द उत्कट देशभक्त थे, अतः मैं राष्ट्रवीर समझकर 
उनकी बन्दना करता हूँ। 

“साधु टी० एल० वास्पानी 


#ह स्वामी दयानन्द निःसन्देह एक ऋषि थे | उन्होंने अपने 
विरोधियों द्वारा फंके गये इंट-पत्थरों को शान्तिपुृवंक सहन कर 
लिया। उन्होंने अपने में महान्‌ भूत श्रोर मदहान्‌ भविष्य को 
मित्रा दिया। वह सर कर भी अमर हैं। ऋषि का प्रादुर्भाव लोगों 
को कारागार से मुक्त करने ओर जाति-बन्धन तोड़ने के लिए 
हुआ था। ऋषि का आदेश हैं--आर्यावते, उठ जाग; समय आ 
गया हैं, नये युग में प्रवेश कर, आगे बढ़ । 

--पाल-रिचड्ड ( प्रसिद्ध फ्रेंच लेखक ) 


जर स्वामी दयानन्द सरस्वती ने हिन्दू-धमंके सुधार का बड़ा 
काये किया, और जहां तक समाज-सुधार का सम्बन्ध हैं, वह 
बड़े उदार-हृदय थे । वे अपने विचारों को वेदों पर आधारित 
ओर उन्हें ऋषियों के ज्ञात पर अपलम्बित मानते थे। उन्होंने 
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वेदों पर बड़े बड़े भाष्य किये, जिससे मालूम होता है कि वे 
पूण अभिज्ञ थे। उनका स्वाध्याय बढ़ा व्यापक था | 


“-ओरो० एफ» मेक्समूलर 


#₹ स्वामी दयानन्द के सिद्धान्त उनके सत्याथेप्रकाश में 
निहित हैं। यही सिद्धान्त वेदभाष्य-भूमिका में हैँ । स्वामी दयानन्द 
एक धार्मिक सुधारक थे । उन्होंने मूर्तिपुजा से अविराम 
युद्ध किया । 

--सर ब्रेलस्टाइन चिरोौल 


जुट आयेशसाज समस्त संसार को वेदानुयायी बनाने का 
स्वप्न देखता है। स्वामी दयानन्द ने इसे जीवन श्रोर सिद्धान्त 
दिया। उनका विश्वास ॥ कि आये जाति चुनी हुईं जाति, भारत 
चुना हुआ देश ओर वेद चुनी हुई धार्मिक पुस्तक है” |” 


--ब्रिटेन के (स्व०) प्रधानमंत्री रेमजे मकड्ानल्ड 


हर स्वामी दयानन्द सरस्वती के अ्रनुयायी उन्हें देवता-तुल्य 
जानते थे, ओर वह निस्सन्देह इसी योग्य थे। बह इतने विद्वान 
ओर अच्छे आदमी थे कि वे प्रत्येक धर्म के अनुयायियों के लिए 
सम्मान-पात्र थे | उनके समान व्यक्ति समूचे भारत में इस समय 
कोई नहीं मिल सकता | अतः प्रत्येक व्यक्ति का उनकी सृत्यु पर 
शोक करना स्वाभाविक हैं । 


“सर सेयद अहमदस्क॑ 
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5 मेरी सम्मति में स्थाथी दयानन्द एक सच्चे 'जगत्‌ गुरु 
ओर सुधारक थे । --मि० फौक्स पिद_ 
(जनरल सेक्रेटरी मोरल एजूफेशन लीग लण्डन) 


# स्वामी दयानन्द सरस्वती उन महापुरुषों में से थे, 
जिन्होंने आधुनिक भारत का निर्माण किया ओर जो उसके 
आचार-सम्बन्धी पुनरुत्थान तथा धामिक पुनरुद्धार के उत्तरदाता 
हैं। हिन्दूसमाज का उद्धार करने में आयसमाज का बहुत बड़ा 
हाथ है। रामकृष्ण मिशन ने बंगाल में जो कुछ किया, उससे 
कहीं अधिक आर्यसमाज ने पंजाब और संयुक्तप्रान्त में किया । 
यह कहना अतिशयोक्तिपू्ण न होगा कि पंजाब का प्रत्येक नेता 
आरयेसमाजोी है। स्वामी दयानन्द को में एक धार्मिक ओर सामा- 
जिक सुधारक तथा कर्मयोगी मानता हूँ । संगठत्-कार्यों के सामथ्य 
ओर प्रसार की दृष्टि से आयसमाज अनुपम संस्था है | 

--श्री सुभाषचन्द्र बोस 


# उनकी मृत्यु से भारत माता ने अपने योग्यतम पुत्रों 
में से एक को खो दिया । --कनेल अलकाट 
(थियासाफिकल सोसायटी के प्रेसीडेन्ट) 


जुर स्वामी दयानन्द सरस्वती राष्ट्रीय, सामाजिक ओर 
धामिक दृष्टि से भारत का एशीकरण चाहते थे। भारत-बासियों 
को राष्ट्रीयता के सूत्र में प्रथित करने के लिए उन्होंने देश को 

विदेशी दासता से मुक्त करना आवश्यक समझा था। 
--श्री रामाननद चटजीं (सम्पादक 'माडने रिव्यू)) 
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कृ८ जब भारत के उत्थान का इतिहास लिखा जायेगा तो 
नंगे फकीर दयानन्द सरस्वती को उच्चासन पर बिठाया जायेगा। 
-खर यदुनाथ सरकार 


>ह स्वामी दयानन्द मेरे गुरु हैँ, मेने संसार में केबल 

उन्दीं को गुरु माना है। वह मेरे धर्म के पिता हैं और आयसमाज 

मेरी घममं की माता है | इन दोनों फी गोद में में पला। मुमे 

इस बात का गये हद कि मेरे गुरु ने मुर्मे स्वतन्त्रतापूबक बिचार 

करना, बोलना ओर कतंव्य-फ्लन करना सिखाया तथा मेरी माता 
"ने मुर्के एक संस्था में बद्ध होकर नियमानुब्तिता का पाठ दिया। 

--पंजाब केसरी ला० लाजपतराय 


जर रवामी दयानन्द के उच्च व्यक्तित्व ओर चरित्र के विषय 
में निस्सन्देह सबन्र प्रशंसा की जा सकती है| वे स्वेथा पवित्र 
'तथा अपने सिद्धान्तों के अनुसार आचरण करने वाले महानुभाव 
:थे। वह सत्य के शअ्रत्यधिक प्रेमी थे । 


“-रेपरेण्ड सी. एफ. एस्डरूज़ 


हुए इसका भ्रेय केवल स्वामी दयानन्द को ही है कि हिन्दू 
लोग आधी शतादिद में ही रूढियाद और पौराणिक देवो-देवताओं 
की पूजा छोड़ कर एक अत्यन्त शुद्ध ईश्वववाद को मानने 
“लगे हैं । 


“-प्रिग्सिपल एस. के. रुद्र 
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# महपिं दयानन्द ने भारत ओर संसार मात्र की जो 
सेवा की हैं, उसे में भली भांति जानता हूँ | वह भारतवर्ष के सो- 
त्तम महापुरुषों में से थे । स्थामीजी ने माठ भूमि करी सब से 
बड़ी सेवा यह की है कि उसमें जातीय शिक्षा का विचार पैदा कर 
दिया है । 

“श्री जी. एस. श्ररुण्डेल 
$ है ऋषि द्यानन्द ने हिन्दू समाज के पुनरुस्थान में 
इतना अधिक हाथ बटाया हैं कि उन्हें १६ वीं शताब्दी का 


प्रमुखतम द्विन्दू समझा जायेगा । 
--श्री तारकनाथ दास एम० ए० 


| पी० एच० डी० ( म्यूनिच ) 

है स्वामी दयानन्द भारतवर्ष के उन धार्मिक महापुरुषों 

में से एक हैं, मिनका गुणानुवाद करने में ही जीवन समाप्त 

हो सकता है । 

उन्होंने मन। वचन ओर कम की स्वतन्त्रता का सन्देश 

दिया तथा मानव मात्र की समानता का उपदेश दिया। बह्द 
अपने जीवन ओर सृत्यु में महान्‌ ही रहे । 

--श्रीमती सरलादेबी चौधरानी 

# मदर्षि दयानन्द भारत-माता मे उन प्रसिद्ध और 

उश् आात्मान्ों में से थे जिनका नाम संसार के इतिहास में 

सरदेंष चमकते हुए सितारों को तरह प्रकाशित रद्देगा। बह 

भारत-माता के उन सपू्तों में से हैँ, जिनके व्यक्तित्व पर 

जितना भी अभिमान किया जाये थोड़ा है। नेपोलियन और 
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सिकन्दर जेसे अनेक समाद्‌ एवं विजेता संसार में हो चुके 
हैं; परन्तु स्वामी उन सबसे बढ़ कर थे । 
-खदीजा बेगम एम० ए० 
| +ै ईसाइयत और पश्चिमी सभ्यता के मुख्य हमले से 
हिन्दुर्तानियों की सावधान करने का सेहरा यदि किसी व्यक्ति 
के सिर बांधने का सोभाग्य प्राप्त हो तो र्तरामी दयानन्दजी की 
ओर इशारा किया जा सकता है। शैध्वों सदी में स्वामी 
दयानन्दजी ने भारत के लिए जो अमूल्य काम किया है; उससे 
हिन्दू जाति के साथ-साथ मुसलमानों तथा दूमरे धर्मावलम्बियों 
को भी बहुत लाभ पहुँचा है | 


“पीर मुहम्मद युनिस 
» है स्त्रामी दयानन्द ही पहले व्यक्ति थे, जिन्होंने “हिन्दु- 
स्तान हिन्दुस्तानियों के लिए” का नारा लगाया था। ““आये- 


समाज के लिए मेरे हृदय में शुभ इच्छाएं हैं श्रोर उस महान्‌ 
पुरुष के लिए, जिसका आप आये आदर करते हैं, मेरे हृदय 
में सथी पूजा की भावना है | 


--श्रीमती एनी बीसेर्ट 
जै सामो दयानन्दजी पर संड्रीणता का दोष लगाना 
अमात्मक ओर भिथ्या है। "४ उनकी शिक्षाओं का प्रमुख 


लेच्य एकता रहा ओर इस्लाम का आतंक हिन्दुओं को जाति- 
भेद की उपेक्षा करके संगठित होने में बहुत सहायक सिद्ध 
हुआ | उनके प्रयत्ता से आये या हिन्दू एक जाति ओर वेदों 


फा आदर्श पारसरिक एकसूत्रता के साधन बन गये । 
“+“भी सलित चिन्तामणि फेलऊर 


बीसवां पारिच्छेद 
पक 06...०-०-->0 के 
पसत्याथप्रकाश' के प्रति श्रद्धाअलियां 
हऔह मेंने सत्याथेप्रकाश को कम से कम १८ धार पढ़ा। 
जितनी बार में उसे पढ़ता हूँ, मुफे मन ओर आत्मा के लिए 
कुछ नवीन भोजन मिलता है। पुस्तक गृढ सचाइयों से 


भरी पड़ी है। 
सव० १० गुरुदत्त विद्यार्थी एम० ए० 


#₹ हिन्दू जाति की ठण्डी रगों में उष्ण रक्त को संचार 


करने वाला यह प्रन्थ अमर रहे, यही मेरी कामना है। 
'सत्याथप्रकाश” की विद्यमानता में कोई विधर्मी अपने मज़हब 


की शेखी नहीं मार सकता। 
--श्री घिनायक दामोदर साधरकर 


और भारत में अंग्रज़ों के प्रभुत्व ओर पाश्चात्य शिक्षा 
के प्रवेश के कारंण यह खतरा उत्पन्न हो गया था कि एक दिन 
| # का जीवन और दृष्टिकोण राष्ट्रीयता से शून्य हो जायेगा । 
हूं भी भय हुआ कि प्रतिक्रिया के तोर पर पुरानी रूढ़ियों और 
है सह के प्रति उत्पन्न प्रन्ध-श्रद्धा राष्ट्रीय जीवन ओर चरित्र 
डज़ित उन्नति को रोकने का कारण न बन जाय। जाति के 
जीवन की ऐसी नाजुक पड़ी में कार्यक्षेत्र में अवतीशे शोहर 
आर्म॑-रक्षा का मांगे दिखाने बाले महापुरुषों में मह॒ति इंशामश्द 
का स्थान बहुत ऊंचा है | 
निस्सन्देह यह परम सनन्‍्तोष की थ्रात हैं कि महृषि के 
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आध्यात्मिक उत्तराधिकारी आयेसमाज, ने धम के ज्षेत्र में अपना 
द्रवाजा सदा खुला रखा है । 

महर्षि ने अपने ग्रन्थ 'सत्याथप्रकाश” में देश की राज- 
नीतिक दशा पर भी स्पष्टतया भाषा में अपना अभिमत प्रकट 
कर दिया हैं--- 

४कोई कितना ही करे परन्तु जो स्वदेशीय राज्य 
होता हैं वह संबोपरि उत्तम होता है। अथवा मतनमतान्तर के 
आगग्रहरहित, अपने ओर पराये का पशक्षपावशून्य; प्रजा पर पिता 
माता के समान कृपा न्याय ओर दया के साथ भी विदेशियों 
का राज्य पूर्ण सुखदायक नहीं हे।” क्‍या हमारी राजनीतिक 
दासता का इससे अधिक विशद्‌ तथा साहसपूण विश्लेषण 
सम्भव है ९ 

बे ऋषि ने अपने देशवासियों तथा समस्त विश्व को 
सत्याथप्रकाश के रूप में जो अविनश्वर बसीयत दी है, वह उसकी 
प्रकाण्ड प्रतिभा का प्रतीक है। इस ग्रन्थ में वह हमारे सम्मुख 
एक उत्पादक कलाकार, समीक्षक, संहारक तथा निर्माता के रूफ में 
प्रकट हुआ है । 

आफ ऋषि ने अपने महान दशेन “सत्याथंगप्रकाश” में 
एक ऐसे पुन्गेठित समाज का रूप उपस्थित किया है, जि 
ख़तन्त्र भारत वर्तमान परिस्थितियों तथा अवस्थाओं में स्वकीय 
संसक्रति तथा सभ्यता की अमुल्य परम्पराओं के साथ 


सम-सस्‍्वर करके ही निर्माण कर सकता है | 
--श्री श्यामाप्रसाद मुखलजं 
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ऋ सत्याथेप्रकाश” स्वामी द्याननद-का.-आझन-फोष -है। 
इसमें वेदिक धर्म का स्वेथा क्रियात्मक- स्वरूप- वर्णित है। यह 
दक्षिण भारत में प्रचलित विभिन्न मतवादों ओर धार्मिक विश्वा्सों 
के कारण वहां अत्यधिक उपयोगी. सिद्ध होगा। 

-“(स्व०) श्री ए० संगारवामी आयंगर एम० एल० ए० 
| हिन्दू व स्वदेशमित्रन! मद्रास- के सम्पादृक | 

# में अपनी जनता को महषि दयानन्द के महान्‌ प्रन्थ 
जत्याथप्रकाश! पढ़ने का परामशे दू गा। यह उन्हें वेदों की मद्दती 
ओर स्थायी सत्यता का ज्ञान देगा-। उन्होंने स्लियों के अधिकारों 
का जेसा पक्ष ग्रहण किया है, बेसा प्रगतिशील समर्थन संसार 
में कहीं नहीं मिलेगा । ः 

' “+ स्व०) श्री सत्यमति एम० एल० ए० 

हट संसार में जितने धम-प्न्थ है, उनमें केवल सत्याथ्थ- 

प्रकाश ही ऐसी पुस्तक है जिसमें सभी धम-मतों की निष्पक्ष 

आलोचना और सच्चे धमं की मीमांसा है। पक्तपातहीन, सत्यप्रेमी 

भम्र-सुधारक खुले तोर से तुलनात्मक धम विचार करते और 
सब मत-मतान्तरों से सत्य का ही प्रहण करते हैं । 

“““ऋषि दयानन्द ने अपने सत्याथेप्रकाश में एक ओर 
तो युक्तिप्रमाणों से वेदिक सिद्धान्त की स्थापना की और दूसरी 
आर विविध मत-मतान्तरों की न्‍्यायपूण युक्तियुक्त समीक्षा भी 
की | तुलनात्मक ओर निष्पक्ष धार्मिक बिचार का आदशे दी 
स्वामी दयानन्द थे । ।सत्याथप्रकाश से जो लोग चिदते हैं. भोर 
इसके लिए. आयेसमाज को कोसते हैं वे यह भूले जाते हैँ. कि 
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यह युग तुलनात्मक विचार का ही है। सत्यार्थप्रकाश ने धार्मिक 
जगत में क्रान्ति उत्पन्न कर'दी हैं। सत्याथप्रकाश संसार का 
दिगरोक यन्त्र है । 
--प्रौ० रमेशचन्द्र बनर्जी एम० ए० 
# मेरा विश्वांस हैं कि स्वामी दयाननद सरस्वती भद्दान्‌ 
आत्मा थे ओर हमारे उद्धार के लिए ही उनका जन्म हुआ था । 
कक यदि कोई सत्य का प्रेमी सत्यांथेप्रकाशं के उन 
समुज्ञासों से रष्ट हो, जिसमें स्वामीजी ने अन्तरेष्टि ओर उपयुक्त 
भाषा में सब धर्मों व मर्धों के रूढ़िवादों और अ्रन्ध-परम्पर!श्रों 
की अपने दृष्टिकोश से आलोचना की है, तो मुमे खेद होगा। 
कोई धमें व समाज-सुधारक साथ-साथ फोमल ओर प्रभाषशात्र। 


नह्ी' हो सकता | 
““सर सीताराम 


( युक्तप्रान्तीय कोसिल के अध्यक्ष ) 

है श्रायसमाजी वेदों के सच्चे श्रनुयायी हैं। अमेरिकन 
लेखिका (मिस मेयो) उनके कार्यो ब उनकी लोकप्रियता को नहीं 
जान सकती। उसने श्रभी द्वाल में प्रकाशित उस तुलनात्मक 
पिवेचन की पुस्तक का भी अपलोकन नहीं किया हैं, जो कि 
थाज दिन शिक्षित-अशिक्षित और नगरवासी व प्रौमीण प्रत्येक 
हिन्दू की दृष्टि में बाइबिल की तरह पूजनीय बन गई है «« यह 
हैं ऋषि दयानर्द का सत्याथेप्रकाश | 

कारागार की छूड़ों के पीछे ७क वष तक 'सध्याथेप्रकाश' 
मेश मिक्र प्रसाशस्तश्म भोर जीवन बना रद! | संत्याथप्रकाश में 


